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पृ० भ्रो कानजो स्थाभी स्वाध्याय करते हुए 


प्रकाश्कीय निवेदन 


09 ३ ५ को 


भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव ने श्री 'समयसार” (समयप्राभुत) की रचना 
की उसपर श्री भगवान्‌ अमृतचन्द्राचायंदेव ने “आत्मख्याति” टीका लिखी । टीका में 
आचार्यदेवने' पद्म/कलश ( जिन मन्दिर के शिखर पर सुवर्ण कलश के समान ) भी 
लिखे । उन कलझों पर आत्मसंचेतनका निर्मेल रसास्वाद लेनेवाले पं० श्री राजमल्लजी 
पांड ने वर्तेमान चालती दृढारी भाषामें स्वतंत्र टीका की प्रत्येक श्लोक की टीका 
में पंडितजी ने अपूर्वे अथे व भावका उद्घाटन किया है । 


विक्रम सं. १६९५७ में स्वर्गीय ब्रह्मचारी श्री शीतलप्रसादजी द्वारा भश्रनेक 
हस्तलिखित प्रतियों के श्राधार पर संपादित इस ग्रथका श्री मुलचन्द किशनदास 
कापड़िया द्वारा सूरत से प्रकाशन हुआ था | उसीके आधार पर पंडित श्री फूलचन्दजी 
सिद्धांत शास्त्री ने हिन्दी भाषा में अनुवाद किया है। सूरत से प्रकाशित प्रतिमें छूटे 
हुए स्थलों के संशोधन के लिए पंडित फूलचन्दजी ने अंकलेश्वर श्री दि० जैन 
समाज से तथा भगवानदास शोभालाल सागथरवालों से प्राप्त हस्तलिखित प्रतियोंसे 
सहायता ली है । 

हिन्दी भाषा परिवर्तनमें मूल दूढारी का भाव पूरी तरह से श्रा जाय इस 
अभिप्रायसे अध्यात्म मूर्ति श्री कानजी स्वामी के सानिध्य में श्री रामजी भाई, पंडित 


हिम्मतभाई, श्री खेमचन्द भाई, ब्रह्मचारी चन्दृभाई इत्यादि विद्वानों व श्रीमानों ने 
संशोधन में सहयोग दिया है । 


बतंमान प्रकाशन श्री दि० जैन स्वाध्याय मंदिर टुस्ट सोनगढ़ से प्रकाशित 
वि० सं० २०२३ की प्रति के अनुसार किया गया है। अतः हमारा टुस्ट स्वाध्याय 
मंदिर टस्ट, हिन्दी भाषा परिवत्तेनकार पंडित फूलचन्दजी व उनके कार्य में सहयोगी 
विद्वानों व श्रीमानों का आभारी है । 


(४) 


समयसार कलश टीका ग्रंथ लम्बे समयसे प्रप्राप्य था अतः इस ग्रन्थ से 
जिज्ञासु जीवोंको आत्मलाभ मिले इस दृष्टि से हम इसका प्रकाशन करा रहे हैं । श्रधिक 
से अधिक व्यक्ति इस ग्रथ का लाभ लेवें इस हेतु लागत कीमतसे २५ प्रतिशत कम 
इस ग्रथ की कीमत रखी गई है। ह 


अंत में हम भावना करते हैं कि इस ग्रथ के हाद को समभकर अंतर में 
तदनुरूप परिणमन होकर सर्व जिज्ञासु निराकुल सुखको प्राप्त हों । 


भावनगर (गुजरात) बिनीत : 
भ्रष्टाहिका ह ट्रस्टीगण 
फाल्गुन शुक्ला ८ श्री बीतराग सत्‌ साहित्य प्रसारक टुस्ट 


वि. सं. २०३३ भावनगर (गुजरात ) 





टीका और टीकाकार 


कविवर राजमल्ल जी 


राजस्थानके जिन प्रमुख विद्वातोंने आत्म-साधनाके अनुरूप साहित्य झ्राराधनाको प्रपना 
जीवन भ्रपित किया है उनमें कविवर राजमल्लजी का नाम्र विशेषरूपसे उल्लेखनीय है | इनका प्रमुख 
निवासस्थान हूंढाहढ़ प्रदेश और मातृभाषा हृढारी रही है। संस्कृत झौर प्राकृत भाषाके भी ये 
उच्चकोटिके विद्वान थे। सरल बोधगम्य भाषासें कविता करना इनका सहज गुण था। इन द्वारा 
रचित साहित्यके अवलोकन करनेसे विदित होता है कि ये स्वयंको इस गुणके कारण 'कवि' पद द्वारा 
संबोधित करना प्रधिक पसन्द करते थे । कविवर बनारसीदासजीने इन्हें 'पाँडे' पद द्वारा भी संबोधित 
किया है। जान पड़ता है कि भट्टारकोंके कृपापात्र होनेके कारण ये या तो गृहस्थाचार्य विद्वान थे, 
क्योंकि श्रागराके आसपास क्रियाकाण्ड करनेवाले व्यक्ति को झ्राज भी 'पॉडे' कहा जाता है। या फिर 
अध्ययन-अध्य।पन्त शऔरर उपदेश देना ही इनका मुख्य कार्य था। जो कुछ भी हो, थे ये अपने समयके 
मेधावी विद्वान्‌ कवि | 


जान पड़ता है कि इतका स्थायी कायेक्षैत्र वैराट नगरका पाश्वेनाथ जिनालय रहा है । साथ 
ही कुछ ऐसे भी तथ्य उपलब्ध हुए हैं जो इस बातके साक्षी हैं कि ये बीच बीचमें प्रागरा, मथुरा और 
नागौर भ्रादि नगरोंसे भी न केवल भ्रपना सम्पर्क बनाये हुए थे बल्कि उन नगरोंमें भी प्राते-जाते 
रहते थे । इसमें संदेह नहीं कि ये प्रति ही उदाराशय परोपकारी विद्वान्‌ कवि थे । भात्म-कल्याणके 
साथ इनके चित्तमें जनकल्याणकी भावना सतत जागृत रहती थी । एक भ्रोर विशुद्धतर परिणाम 
और दूसरी झोर समीचोन सर्वोपकारिणी बुद्धि इन दो ग्रुणोंका सुमेल इनके बौद्धिक जीवनकी 
सर्वोपरि विशेषता थी । साहित्यिक जगतमें यही इनकी सफलताका बीज है । 


ये व्याकरण, छन्दशास्त्र, स्याद्वाद विद्या श्रादि सभी विद्याओंमें पारंगत थे | स्याह्वाद भौर 
श्रध्यात्मका तो इन्होंने तलस्पर्शी गहन परिशीलन किया था । भगवान्‌ कुन्दकुन्द-रचित समयसार 
श्र प्रवचनसार प्रभृति प्रमुख ग्रत्थ इन्हें कण्ठस्थ थे। इन ग्रन्थोंमें प्रतिपादित श्रध्यात्मतत्त्वके 
ध्राधारसे जनमानसका निर्माण हो इस सदभिप्रायसे प्रेरित होकर इन्होंने मारवाड़ शौर मेवाड़ 
प्रदेशको भ्रपना प्रमुख कार्ये क्षेत्र बनाया था। जहां भी ये जाते, सवंत्र इनका सोत्साह स्वागत होता 
था । उत्तरकालमें प्रध्यात्मके चतुमुं सी प्रचारमें इनकी साहित्यिक व श्रन्य प्रकार की सेवाएँ विज्षेष 
कारगर सिद्ध हुईं । 


(६) 


कविवर बनारसीदासजी वि० १७ वीं शताब्दीके प्रमुख विद्वान्‌ हैं। जान पड़ता है कि कविवर 
राजमल्लजीने उनसे कुछ ही काल पूर्व इस बसुधाकों अ्॒लंकृत किया होगा | अध्यात्मगंगा को प्रवाहित 
करनेवाले इन दोनों मनीषियोंका साक्षात्कार हुझ्ना है ऐसा तो नहीं जान पड़ता, किन्तु इन द्वारा 
रचित जम्बूस्वामीचरित भ्रौर कविवर बनारसीदाप्तजीकी प्रमुख कृति भ्रद्ध कथानकके अ्रवलोकनसे 
यह अवद्य ही ज्ञात होता है कि इनके इहलीला समाप्त करनेके पूर्व ही कविबर बनारसीदासजीका 
जन्म हो चुका था । 


रचनाएँ 

इनकी प्रतिभा बहुमुली थी इसका संकेत हम पृर्वमें ही कर श्राये हैं। परिणाम स्वरूप इन्होंने 
जिन ग्रन्थोंका प्रणयन किया या टीकाऐँ लिखीं वे महत्वपूर्ण हैं। उनका पूरा विवरण तो हमें प्राप्त 
नहीं, फिर भी इन द्वारा रचित साहित्यमें जो संकेत मिलते हैं उनके अ्रनुसार इन्होंने इन ्रन्थोंकी 
रचना की होगी ऐसा ज्ञात होता है । विवरण इस प्रकार है :-- 

१. जम्बूस्वामीचरित, २. पिगल ग्रन्थ--छंदोविद्या, ३. लाटीसंहिता, ४, अध्यात्मकमल 
मात्तं ण्ड, ५. तत्त्वाथेसूत्र टीका, ६. समयसार कलश बालबोध टीका और ७. पंचाध्यायी। ये 
उनकी प्रमुख रचनाएँ या टीका ग्रन्थ हैं। यहाँ जो क्रम दिया गया है, संभवतः इसी कमसे इन्होंने 
जनकल्यारहेतु ये रचनाएँ लिपिबद्ध की होंगी । संक्षिप्त परिचय इस प्रकार है :-- 

१. कविवर अपने जीवनकालमें प्रनेकबार मथुरा गये थे । जब ये प्रथमबार मथुरा गये तब 
तक इनकी विद्वत्ताके साथ कवित्वद्वक्ति पर्याप्त प्रकाशमें श्रा गई थी। अतएव वहाँ की एक सभामें 
इनसे जम्बूस्वामीचरितको लिपिबद्ध करनेकी प्रार्थना की गई। इस ग्रस्थके रचे जानेका यह संक्षिप्त 
इतिहास है । यह ग्रथ वि० सं० १६३२ के प्रारम्भके प्रथम पक्षमें लिखकर पूर्ण हुआ है । इस ग्रन्थकी 
रजना करातेमें भटानियाँकोल ( भ्रलोगढ़ ) निवासी गयंगोत्री श्रश्रवाल टोडर साहू प्रमुख निमित्त हैं। 
ये वही टोडर साहू हैं जिन्होंने अपने जीवन कालमें मथुराके जैनस्तुपोंका जोणोद्धार कराया था। 
इनका राजपुरुषोंके साथ भ्रति निकटका संबन्ध (परिचय) था। उनमें क्ृष्णामंगल चोधरी और 
गढ़मल्ल साहू मुख्य थे । 

इतके बाद पर्यटन करते हुए कविवर कुछ कालके लिये नागौर भी गये थे। वहां इनका 
सम्पर्क श्रीमाल ज्ञातीय राजा भारमल्लसे हुआ । ये अपने कालके वैभवशाली प्रमुख राजपुरुष थे । 
इन्हीं की सत्प्रेरणा पाकर कविवरने पिगलग्रन्थ--छन्दो विद्या ग्रन्थका निर्माण किया था। यह ग्रन्थ 
प्राकृत, संस्कृत, अ्पश्र श और तत्कालीन हिन्दीका सम्मिलित नपूना है । 

३. तीसरा ग्रथ लाटीसंहिता है। मुख्य रूपसे इसका प्रतिपाथ विषय श्रावकाचार है। जैसा 
कि मैं पूर्वमें निर्देश कर आया हूँ कि ये भट्टारक परम्पराके प्रमुख विद्वान थे। यही कारण है 


(७) 


कि इसमें भट्टारकों द्वारा प्रचारित परम्पराके अ्नुरूष श्रावकाचारका विवेचन प्रमुखरूपसे हुझा है । 
२८ मूलगुरणोंमें जो पडावश्यक कर्म हैं, पूर्वकालमें ब्रती श्रावकोंके लिये वे ही षडावश्यक कर्म देशब्रतके 
रूपमें स्वीकृत थे । उनमें दूसरे कमंका नाम चतुविशतिस्तव और तीसरा कर्म वन्दना है। वत्त मान 
कालमें जो दर्शन-पूजनविधि प्रचलित है, यह उन्हीं दो आवश्यक कर्मोंका रूपान्तर है। भूलाचारमें 
वन्दनाके लौकिंक और लोकोत्तर ये दो भेद दृष्टिगोचर होते हैं। उनमेंसे लोकोत्तर वन्दनाको 
कर्मक्षपणका हेतु बतलाया गया है । स्पष्ट है कि लौकिक वन्दना मात्र पृण्य बन्धका हेतु है। इन तथ्यों 
पर दृष्टिपात करनेसे विदित होता है कि पृ्वंकालमें ऐसी ही लोकिक विधि प्रचलित थी जिसका 
लोकोत्तर विधिके साथ सुमेल था । इत् समय उसमें जो विशेष फेरफार दृष्टिगोचर होता है वह 
भट्टा रकीय युगकी देन है। लाटीसंहिताकी रचना वैराटनगरके श्री दि० जैन पाश्वंनाथ मन्दिरमें 
बैठकर की गई थी । रचनाकाल वि० सं> १६४६१ है। इसकी रचना करानेमें साहू फामन और उनके 
बंशका प्रमुख हाथ रहा है । 

४. चौथा ग्रन्थ श्रध्यात्मकमलमात्त ण्ड है। यह भी कविवरकी रचना मानी जाती है। 
इसकी रचना भ्रन्य किसी व्यक्तिके निमित्तसे न होकर स्वसंवित्तिको प्रकाशित करनेके भ्रभिश्रायसे की 
गई है । यही कारण है कि इसमें कविवरने न तो किसी व्यक्ति विशेषका उल्लेख किया है श्रोर न 
अपने संबन्धमें ही कुछ लिखा है। इसके स्वाध्यायसे विदित होता है कि इसकी रचनाके काल तक 
कविव रने भ्रध्यात्ममें पर्याप्त निपुण॒ता प्राप्त कर ली थी। यह इसीसे स्पष्ट है कि वे इसके दूसरे 
अ्रध्यायका प्रारम्भ करते हुए यह स्पष्ट संकेत करते हैं कि पुण्य श्रौर पापका श्रास्नव और बन्ध तत्त्वमें 
अन्तर्भाव होनेके कारण इन दो तत्त्वोंका अलगसे विवेचन नहीं किया है॥ विषय प्रतिपादनकी हृष्टिसे 
जो प्रौढ़ता पंचाध्यायीमें ६ष्टियोचर होती है उसकी इसमें एक प्रकारसे न्‍्यूनता ही कही जायेगी । 
आदचयं नहीं कि यह ग्रन्य भ्रध्यात्मप्रवेशकी पूर्वपीठिकाके रूपमें लिखा गया हो । भ्रस्तु, 


५ से ७ जान पड़ता है कि कविवरने पूर्वोक्त चार ग्रन्थोंके तिवाय तत्त्त्ार्थसूत्र और समयसार 
कलदाकी टीकाएं लिखनेके बाद पंचाध्यायी की रचना की होगी । समयसार-कलशकी टीकाका परिचय 
तो हम आगे करानेवाले हैं, किन्तु तत्त्वार्थयूत्र टीका हमारे देखनेमें नहीं भाई, इसलिए वह कितनी 
श्र्थंगर्भ है यह लिखना कठिन है। रहा पंचाध्यायी ग्र थराज सो इसमें संदेह नहीं कि भपने कालकी 
संस्कृत रचनाओरोंमें विषय प्रतिपादन और शैली इन दोनों दृष्टियोंसे यह ग्र थ सर्वोत्कुष्ट रचना है । 
इसे तो समाजका दुर्भाग्य ही कहना चाहिए कि कविवरके द्वारा ग्रथके प्रारम्भमें की गई प्रतिज्ञाके 
अनुसार पांच श्रध्यायों में पूरा किया जाने वाला यह ग्रन्थराज केवल डेढ़ अध्याय मात्र लिखा जा सका। 
इसे भगवान्‌ कुन्दकुन्द और आचार्य श्रमृतचन्द्रकी रचनाओंका झविकल दोहन कहना झ्धिक 
उपयुक्त है। कविवरने इसमें जिस विवयको स्पश किया है उसकी आत्माको स्वच्छ दर्पएणके समान 
खोलकर रख दिया है। इसमें प्रतिपादित शब्रध्यात्मनयों और सम्यक्त्वकी प्ररूपणामें जो श्रदभुत 


(5५) 
विशेषता दृष्टिगोचर होती है उसने ग्रन्थराजकी महिमाको भ्रत्यधिक बढ़ा दिया है इसमें संवेह नहीं । 
श्री समयसार परमागम 


कविवर और उनकी रचनाओंके सम्बन्धमें इतना लिखनेके बाद समयसारकलश बालबोध 
टीकाका प्रकृतमें विशेष विचार करना है । यह कविवरकी अध्यात्मरससे ओतप्रोत तत्सम्बन्धी समस्त 
विषयों पर सांगोपांग तथा विशद प्रकाश डालनेवाली अपने कालकी कितनी सरल, सरस और प्रनुपम 
रचना है यह भागे दिये जानेवाले उसके परिचयसे भलीभांति सुस्पष्ट हो जायगा । 


इसमें ग्रणुमात्र भी संदेह नहीं कि श्री समयसार परमागम एक ऐसे प्रात्मज्ञानी महात्मा की 
वाणीका सुखद प्रसाद है जिनका ग्रात्मा आत्मानुभूति स्वरूप निम्चय सम्यग्दर्शनसे सुवासित था, जो 
श्रपने जीवनकालमें ही निरन्तर पुनः पुनः श्रप्रमत्त भावको प्राप्त कर ध्यान, ध्याता और ध्येयके 
विकल्प से रहित परम समाधिरूप आ्रात्मीक सुखका रसास्वादन करते रहते थे, जिन्हें प्ररिहन्त भट्टारक 
भगवान्‌ महावीरकी वाणीका सारभूत रहस्य गुरु परम्परासे भले प्रकार अ्रवगत था, जिन्होंने भ्रपने 
बर्तमान जीवनकालमें ही पूव॑महाविदेहस्थित भगवान्‌ सीमंधर स्वामीके साक्षात्‌ दर्शनके साथ उनकी 
दिव्यष्वनिको ग्रात्मसात्‌ किया था तथा अप्रमत्त भावसे प्रमत्तभावमें भ्रेने पर जिनका शीतल श्ौर 
विवेकी भित्त करुणाभावसे प्रोतप्रोत होनेके कारण संसारी प्राणियोंके परमार्थ स्वरूप हितसाधनमें 
निरन्तर सन्नद्ध रहता था ! श्राचायंवर्य्यंने श्रीसमयसार परमागममें श्रनादि मिथ्यात्वसे प्लावित 
चित्तवाले मिथ्याह डियोंके ग्हीत भ्रौर अग्रहीत मिथ्यात्वको छुड़ानेके संदर्भिप्रायबश द्रव्यकमं, भाव- 
कम और नोकमंसे भिन्न एकत्वस्वरूप जिस प्रात्माके दर्शन कराये हैं श्रौर उसकी प्राप्तिका मार्ग 
सुस्प४्ट किया है वह पूरे जेनशासनका सार है। जिसके प्राप्त होने पर सिद्धस्वरूप श्रात्माकी साक्षात्‌ 
प्राप्ति है और जिसके न प्राप्त होने पर भवबन्धनकी रश्चड़ना है । 


आत्मख्याति इत्ति 

इस प्रकार हम देखते हैं कि जिस प्रकार साररूप श्रपूर्व प्रमेयको सुस्प४ करनेवाला यह ग्रन्थ- 
राज है उप्ती प्रकार इसके हार्द की सरल, भावमयी और सुम्धुर किन्तु सुश्पष्ट रचना द्वारा प्रकाशित 
करनेवाली तथा बुधजनों द्वारा स्मरणीय प्राचार्यवर्य्ये श्रमृतचन्द्रकी आात्मख्याति वृत्ति है। यदि इसे 
वृत्तिन कहकर नय विशेषसे श्रीसमयसार परमागमके स्त्रूपको प्रकाशित करनेवाला उसका ग्रात्मभूत 
लक्षण कहा जाये तो कोई श्रत्युक्ति न होगी । श्रीत्रमयसार परमागम को यह वृत्ति किस प्रयीजनसे 
निबद्ध की गई है इस तथ्यको स्पष्ट करते हुए आ्राचार्य अम्ृतचन्द्र तीसरे कलशमें स्वयं लिखते हैं कि 
इस द्वारा शुद्धविन्मात्र मूर्तिस्वरूप मेरे अनुभवरूप परिणतिकों परम विशुद्धि प्र्थात्‌ रागादि विभाव 
परिणति रहित उत्कृष्ट निर्मेलता होश्नो । स्पष्ट है कि उन द्वारा स्वयं प्रात्मस्याति वृत्तिके विषयमें 
ऐसा भाव व्यक्त करना उसी तथ्यको सूचित करता है जिसका हम पूर्वमें निर्देश कर झाये हैं। बस्तुतः 


(६) 


ग्रात्मख्यातिवृत्तिका प्रतिपाद् विषय श्री समयसार परमागम्में प्रतिपादित रहस्यको सुश्पष्ट करना है। 
इसलिए श्रीसमयसार परमागम झौर प्रात्मख्यातिकृत्तिमें प्रतिपाद्य प्रतिपादक सम्बन्ध होनेके कारण 
आत्मख्यातिवृत्ति द्वारा श्रीसमयसार परमागमका पात्मा ही सुस्पष्ट किया गया है। इसलिये नय 
विशेषसे इसे श्रीसमयसार परमागमका आत्मभूत लक्षण कहना उचित ही है। इसकी रचनाकी 
अपनी मौलिक विशेषता है। जहां यह श्रीसमयसार-परमागमकी प्रत्येक गाथाके गृढ़तम अध्यात्म 
विषयको एकलोलीभावसे श्रात्मसात्‌ करने में दक्ष है वहां यह बीच बीचमें प्रतिपादित श्री जिन- 
मन्दिरके कलग्स्वरूप कलझ्ोंद्वारा विधयको सारखूूपमें प्रस्तुत करनेकी क्षमता रखती है। कलश- 
काव्योंकी रचना भ्रासजन्न भव्य जीवोंके हृदयरूपी कुमुदको विकसित करनेबाली चन्द्रिकाके समान इसी 
मनोहारिणी शैलीका सुपरिणाम है | यह भ्रमृतका निभेर है भौर इसे निर्भेरित करनेवाले चन्द्रोपम 
श्राचाय॑ भ्रमृतचन्द्र हैं। लोकमें जो प्रमरता प्रदान करनेवाले श्रमृतकी प्रसिद्धि है, जान पड़ता है कि 
अमृतके निर्भार स्वरूप इस शआ्रात्मख्यातिवत्तिसे प्राप्त होनेवाली श्रमरताकों दृष्टिमें रखकर ही वक्त 
ख्यातिने लोकमें प्रसिद्धि पाई है | धन्य हैं वे भगवान्‌ कुन्दकुन्द, जिन्होंने समग्र परमागमका दोहन कर 
ख्ीसमयसार परमागम द्वारा पूरे जिनशासनका दर्शन कराया । और धन्य हैं वे श्राचार्य भ्रभृतचन्द्र, 
जिन्होंने प्रात्मख्यातिवृत्तिकी रचना कर पूरे जिनशासनके दर्शन करानेमें प्रपूव योगदान प्रदान किया । 


समयसारकलश बालबोध टीका-- 


ऐसे हैं ये दोनों श्री समयसार परमागम और उसके हादेंको सुस्पष्ट करनेवाली आात्मख्याति- 
वृत्ति | यह भ्रपूर्व योग है कि कविवर राजमल्लजीने परोपदेशपूर्वक या तदनुरूप पूर्व संस्कारवश 
निसगंत. उनके हार्दको हृदयंगम करके अपने जीवनकालमें प्राप्त विद्वत्ताका सदुपयोग साररूपसे 
निबद्ध कलशोंकी बालबोध टीकाको लिपिबद्ध करनेमें किया। यह टीका मोक्षमार्गके श्रनुरूप श्रपने 
स्वरूपको स्वयं प्रकाशित करती है, इसलिए तो प्रमाण है ही। साथ ही वह जिनागम, गुरु-उपदेश, 
युक्ति और स्वानुभव प्रत्यक्षको प्रमाण कर लिखी गई है, इसलिए भी प्रमाण है; क्योंकिजो 
स्वरूपसे प्रमाण न हो उसमें परत: प्रमाणता नहीं श्राती ऐसा न्याय है। यद्यपि यह द्ंढारी भाषामें 
लिखी गई है, फिर भी गद्यकाव्य सम्बन्धी शैली और पदलालित्य श्रादि सब विशेषताओंसे ग्रोत-प्रोत 
होनेके कारण वह भव्यजनोंके चित्तको झाह्वाद उत्पन्न करनेमें समर्थ है। वस्तुत: इसकी रचनाशैली 
झौर पदलालित्य भ्रपनी विशेषता है । 


इसकी रचतामें कविवर सर्व प्रथम कलशगत अनेक पदोंके समुदायरूप वाक्यकों स्वीकार कर 
आगे उसके प्रत्येक पदका या पदगत शब्दका श्रर्थ स्पष्ट करते हुए उसका मथिताथे क्‍या है यह लिपि- 
बद्ध करनेके भ्रभिप्रायसे “भावार्थ इस्यो”' यह लिखकर उस वाक्यमें निहित रहस्यको स्पष्ट करते हैं । 
टीकामें यह पद्धति प्राय: सववंत्र अपनाई गई है । यथा-- 


( १० ) 


तत्‌ नः अये एकः आत्मा अस्तु--तव्‌ कहता तिहे कारण तहिं, नः कहतां हम कहूं भ्रय॑ 
कहुतां विद्यमान छे, एक: कहता शुद्ध, झ्रात्मा कहता चेतन पदार्थ, झस्तु कहतां होठ । भावाय इस्पो- 
जो जोब वस्तु चेतना लक्षण तो सहज हो छे। परि सिभ्यात्व परिणशास करि भम्यों होतो झपना 
स्वरूप कह नहों जाने छे । तिहि सहि प्रशामो हो कहिजे । तहि तहि इसो कह्यों जो स्रिथ्या परिस्थामके 
गया थो यो ही जोव श्रपसा स्वरूपकों झनुमबनशोीलो होहु। कलश ६ । 


स्वभावतः खण्डान्वयरूपसे अर्थ लिखनेकी पद्धतिमें विशेषणों श्रौर तत्सम्बन्धी सन्दर्भका 
स्पष्टीकरण बादमें किया जाता है। ज्ञात होता है कि इसी कारण उत्तर कालमें प्रत्येक कलशके प्रकृत 
प्र्थंको 'खण्डान्वय सहित श्रर्थ” पद द्वारा उल्लिखित किया जाने लगा है। किन्तु इसे स्वयं कविवरने 
स्वीकार किया होगा ऐसा नहीं जान पड़ता, क्योंकि इस पद्धतिसे भ्र्थ लिखते समय जो शैली स्वीकार 
की जाती है वह इस टीकामें श्रविकलरूपसे दृष्टिगोचर नहीं होती । 


टीकामें दूसरी विशेषता श्रर्थ करने की पद्धतिसे सम्बन्ध रखती है, क्योंकि कविव रने प्रत्येक 
शब्दका अर्थ प्राय: शब्दानुगामिनी पद्धतिसे न करके भावानुगामिनी पद्धतिसे किया है। इससे प्रत्येक 
कलशमें कौन शब्द किस भावको लक्ष्यमें रखकर प्रयुक्त किया गया है इसे समभनेमें बड़ी सहायता 
मिलती है। इसप्रकार यह टीका प्रत्येक कलशके मात्र शब्दानुगामी भ्रर्थको स्पष्ट करनेवाली टीका न 
होकर उसके रहस्यको प्रकाशित करनेवाली भावप्रवण टीका है । 


इसमें जो तीसरी विशेषता पाई जाती है वह प्राध्यात्मिक रहस्यको न समभनेवाले महानु- 
भावोंको उतनी रुचिकर प्रतीत भले ही न हो पर इतने मात्रसे उसकी महत्ता कम नहीं की जा सकती। 
उदाहरणार्थ तीसरे कलश को लीजिए | इसमें षष्ठयन्त 'अनुभूते: पद श्रौर उसके विशेषणरूपसे प्रयुक्त 
हुमा पद स्त्रीलिग होनेपर भी उसे 'मम' का विशेषण बनाया गया है। कविवरने ऐसा करते हुए 
'जो जिस समय जिस भावसे परिणत होता है, तनन्‍्मय होता है! इस सिद्धान्तको ध्यान में रखा है । 
प्रकृतमें सार बात यह है कि कवि प्रपने द्वारा किये गये अर्थद्वारा यह सूचित करते हैं कि यद्यपि 
द्रव्याथिक हहिसे आत्मा चिन्मात्रमूरति है, तथापि श्रनुभूतिमें जो कल्मषता शेष है तत्स्वरूप मेरी परम . 
विशुद्धि होप्ो भ्र्थात्‌ रागका विकल्प दूर होकर स्वभावमें एकत्व बुद्धिरूप मैं परिणाम्‌ । सम्यरहष्टि 
द्रव्यदष्टि होता है, इसलिए वह स्वभावके लक्ष्यसे उत्पन्न हुई पर्यायकों तन्मयरूपसे ही श्रनुभवता है । 
झ्राचार्य भ्रमृतचन्द्र द्वारा भेद विवक्षासे किये गये कथन में यह श्रर्थ गर्भित है यह कविवरके उक्त 
प्रकारसे किये गये अर्थका तात्पर्य है। यह गृढ़ रहस्य है जो तत्त्वहष्टिके अनुभवमें ही शभ्रा सकता है । 


इस प्रकार यह टीका जहां श्रंगत अनेक विशेषताभ्रोंको लिए हुए है वहां इस द्वारा भ्रनेक 
रहत्योंपर भी सुन्दर प्रकाश डाला गया है। यथा-- 


(११ ) 


नमः समयसाराय ( कू० १ )-स्ममयसारको नमस्कार हो। प्रन्य पुद्गलादि द्रक््यों भ्रौर 
संसारी जीवोंको नमस्कार न कर अमुक विज्लेषणोंसे युक्त समयसारको ही क्‍यों नमरकार किया है ? 
वह रहस्य क्‍या है ? प्रयोजनकों जाने बिना मन्द पुरुष भी प्रवृत्ति नहीं करता ऐसा न्‍याय है। 
कविवरके सामने यह समस्या थी । उसी समस्याके समाधान स्वरूप वे 'समयसार' पदमें भाये हुए 
'सार' पदसे व्यक्त होनेवाले रहस्यको स्पष्ठ करते हुए लिखते हैं-- 
शुद्ध जीबके सारपता घटता है। सार प्रर्यात्‌ हितकारो, धसार धर्थात्‌ भ्रहितकारों । सो 
हितकारी सुख जानना, अ्रहितकारों दुल जानना। काररा कि झजीव पदार्य पुदूगल, धर्म, झ्रधमं, 
झ्राकाश, कालके और संसारी जीवके सुख नहों, ज्ञान भी नहीं, और उनका स्वरूप जानने पर जानत- 
हारे जीवको भो सुख नहों, ज्ञान भो नहीं, इसलिए इनके सारपना घटता नहों। शुद्ध जोवके सुश्र है, 
ज्ञान भो है, उनको जानने प्र--धनुभवने पर जाननहारेको सुख है, शान भो है, इसलिए शुद्ध जीवके 
सारपना घटता है ।' 
ये कविवर के सश्रयोजन भावभरे शब्द हैं । इन्हें पढ़ते ही कविवर दौलतरामजीके छहृढालाके 
ये बचन चित्तको श्राकर्षित कर लेते हैं-- 
तीन भुवन में सार बोतराय विज्ञानता ! 
शिवस्वरूप शिवकार नमहूं त्रियोग सम्हारके ।।१।। 
झातमको हित है सुख, सो सुख प्रतकुलता बिन कहिये। 
झ्राकुलता शिवमांहि न, तातें शिवमय लाग्यों जहिये ।। 
मालुम पड़ता है कि कविवर दौलतरामणजीके समक्ष यह टीका वचन था । उसे लक्ष्यमें रखकर 
ही उन्होंने इन साररूप छन्दोंकी रचना की है । 
प्रत्यगात्मन/! ( क० २ )--इसरे कलश द्वारा श्रनेकान्त स्वरूप भाववचनके साथ 


स्थाद्ादमयी दिव्यध्बनिकी स्तुति की गई है । भ्रतएव प्रश्न हुआ कि वाणी तो पुद्गलरूप भ्रब्रेतन है, 
उसे नमस्कार कसा ? इस समस्त प्रसंगको ध्यानमें रखकर कविवर कहते हैं-- 

'कोई बितक करेगा कि दिव्यध्यनि तो पुदूगलात्मक है, झ्येतन है, श्रवेतनको नमस्कार निषिस 
है। उसके प्रति समाधान करनेके निभिस यह हार्थ कहा कि वारपों सर्वकश्षस्थरूप-अनुसारिशो है। ऐसा 
साने बिना भी बने नहों। उसका विवरसशा--वारणी तो प्रचेतन है । उसको सुनने पर जोबादि पदार्थका 
स्वरूप ज्ञान जिस प्रकार उपजता है उसो प्रकार जातना- वारदीका पृज्यपना भो है ।' 

कविव रके इस वचनसे दो बातें ज्ञात होती हैं-प्रथम तो यह कि दिव्यध्यनि उसीका नाम है 
जो सर्वज्ञके स्वरूपके ग्रनुरूप वस्तुस्वरूपका प्रतिपादन करती है। इसी तथ्यको स्पष्ट करनेके प्रभिप्राय- 
से कविवरने 'प्रत्यगात्मन्‌' शब्दका भ्र्थ सर्वेज्ञ वीतराग किया है जो युक्त है । दूसरी बात यह ज्ञात होती 


( १२) 


है कि सर्वेज्ञ वीतराग झौर दिव्यध्वनि इन दोनोंके मध्य निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। दिव्यध्वमिकौ 
प्रमाणिकता भी इसी कारण व्यवहार पदवीको प्राप्त होती है। स्वतःसिद्ध इसी भावको व्यक्त करने- 
वाला कविवर दौलतरामजीका यह वचन ज्ञातव्य है-- 


भविभागनि वचिजोगे वसाय । 


तुम धुनि हूं सुनि विश्रम नसाय ।। 
जिनवचसि रमन्ते ( क० ४ )--इस पदका भाव स्पष्ट करते हुए कविवरने जो कुछ 
श्रपूर्व भ्रथंका उद्घाटन किया है वह हृदयंगम करने योग्य है । वे लिखते हैं-- 
'बखन पुदृूगल है उसको रुचि करने पर स्वरूपको प्राप्ति नहों। इसलिये बचनके द्वारा कहो 
जाती है जो कोई उपादेय वस्तु उसका झ्नुमव करने पर फल प्राप्ति है।! 
कविवरने 'जिनवचसि रमन्‍्ते' पदका यह ग्रथें उसी कलहके उत्तराद्ध को दृष्टिमें रखकर किया 
है | इससे स्प४ ज्ञात होता है कि दोनों नयोंके विषधको जानना एक बात है श्र जानकर निएचय 
नयके विषयभूत छुद्ध वस्तुका भ्राभश्रय लेकर उसमें रममाण होना दूसरी बात है । कविवरने उक्त शब्दों 
द्वारा इसी प्राशयको अभिव्यक्त किया है। 
प्राकपदव्यां ( क० ४ )--सर्वाचीनपदव्यां *--व्यवहारपदब्यां' । ज्ञानी जीवकी दो 
झवस्थाएँ होती हैं--सविकल्प दशा और निरविकल्प दशा । प्रकृतमें 'प्रावपदवीं पदका श्रर्थ 'सविकल्प 
दशा” है । इस द्वारा यह झर्थ स्पष्ट किया गया है कि यद्यपि सविकल्प दशामें व्यवहारनय हस्तावलम्ब 
है, परन्तु अनुभूति प्रवस्थामें ( निविकल्प दशामें ) उसका कोई प्रयोजन नहीं । इसी भावकों कविवर 
इन शब्दोंमें स्प७ करते हुए लिखते हैं -- 
जो कोई सहुजरूपसे, झ्ज्ञानी ( सन्दज्ञानो ) हैं, जीवादि पवाथोंका द्रव्य-गुरा पर्याय स्वरूप 
जाननेके ध्रभिलाधो हैं, उनके लिये मुरण-गुरी मेदरूप कथन योग्य है ।' 
नवतत्त्वभतत्वे 5पि यदेकत्व॑ न मुखझति ( क० ७ )--जीववस्तु नौ तत्त्वरूप होकर 
भी प्रपने एकत्वका त्याग नहीं करती इस तथ्यको समभझानेका कविवरका दृष्टिकोण अनुठा है। उन्हींके 
क्षब्दोंमें पढ़िये-- 
जैसे भ्रग्ति दाहुक लक्षणवालोी है, बहू काष्ठ, तृरण, कण्डा श्रादि समस्त बाह्यकों बहती है, 
बहती हुई धरिन दाह्याकार होतो है, पर उसका विचार है कि ओ उसे काष्ठ, तृरण झोौर कण्डेको 
झाकृतिमें देखा जाये तो काष्ठकी झ्रिति, तृशको झ्रग्नि होर कण्डेकी भ्रश्नि ऐसा कहना साँचा हो है । 
झोर ओ प्रग्तिको उष्णतासात्र बिचारा जाये तो उष्णमात्र है। काष्ठकी झरिनि, तुशको भ्रित झौर 
कण्डेकी ध्ग्ति ऐसे समल्त विकल्प भूठे हैं। उसी प्रकार नो तस्वरूप जीब्के परिणाम हैं । वे 


१, पदूमनन्दीपंचविशतिका एकस््वसस्तति भ्रधिकार श्लोक १६। २. उसकी टीका । 


( १३ ) 


परिणाम कितने हो शड्धरूप हैं, कितने ही श्रशुद्रूप हैं। जो नौ परिणामसे हो देशा जाये तो नो ही 
तस्व सांचे हैं श्लोर जो चेतनामात्र श्रनुभव किया जाये तो नो ही विकल्प भूठे हैं ।' 


इसी तथ्यको कलश ८ में स्वर्ों और वानभेदको दृष्टान्तरूपमें प्रस्तुत कर कविवरने और भी 
झालदडुरिक भाष। द्वारा समझाया है। यथा-- 


श्वर्शमात्र न देखा जाये, वानभेदसात्र देखा जाय तो बानमेद है; स्वरांकों शक्ति ऐसी भो है । 
जो बानमेद न देखा जाय, केवल स्वसांमात्र देखा जाय तो बानभेव भूठा है। इसी प्रकार जो शुद्ध जोब 
धस्तुसात्र न देखी जाय, गुख-पर्यायमात्र या उत्पाद-व्यय-प्रोष्यमात्र देखा जाय तो गुरा-पर्याव हैं तथा 
उत्पाद-व्यय-ध्रौव्य हैं; जीव वस्तु ऐसो भी है। जो गुए।-पर्याय भेद या उत्पाद व्यय-प्रोष्य भेद न 
देखा जाय, वस्तुमात्र देली जाय तो समस्त भेद झूठा है ऐसा झ्नुभव सम्यकत्व है ।' 

उदयति न नयश्री१ ( क० ९ )---प्रनुभव क्‍या है भौर झनुभवके कालमें जीवकी कैसी 
अवस्था होती है उसे स्प४ट करते हुए कविने जो वचन प्रयोग किया है वह अदभुत है । रसास्वाद 
की जिये-- 

“अनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान है। प्रत्यक्ष ज्ञान है भ्र्थात्‌ वेद-वेदकभावसे भ्रास्वादरूप है शोर बह 
झनुभव परसहायसे निरपेक्ष है! ऐसा भ्रनुमव यद्यपि शञानविशेष है तथापि सम्यक्त्वके साथ भ्रविना- 
भूत है, क्योंकि यह सम्यग्दृष्टिके होता है, मिथ्याहृष्टिके नहीं होता है ऐसा निशथय है। ऐसा प्रनुभव 
होने पर जोववस्तु प्रपने शुद्धस्वरूपको प्रत्यक्षरूपसे झ्ास्वादतों है, इसलिये जितने कालतक झनुभण 
होता है उतने कालतक वचन व्यवहार सहज हो बन्द रहता है।' 

इसी तथ्यको स्पश्ट करते हुए वे आगे पुन: लिखते हैं-- 

जो अ्तुभवके झाने पर प्रमारा-नय-निक्षेप हो झूठा है । बहां रागादि विकल्पोंकी क्या कथा । 
भावा्े इस प्रकार है- जो रागादि तो भूठा ही है, जीवस्वरूपसे बाह्य :है। प्रमाण-नय-निर्देपरूप 
बुद्धिके द्वारा एक ही जोबद्रव्यका द्रव्य-गुरए-पर्वायरूप प्रथवा उत्पाद-व्यय-प्रौग्यरूप भेद किया जाता 
है, वे समत्त भूठे हैं। इन सबके झूठे होने पर जो कुछ वस्तुका स्वाद है सो प्नुभव है ।' 

इसी तथ्यको कलश १० की टीकामें इन शब्दोंमें व्यक्त किया है--- 

'सम्स्त संकल्प-विकल्पसे रहित वस्तुरथरूपका झ्ानुमव सम्यकक्‍त्व है।' 

रागादि परिणाम अ्रथवा सुख-दु:ख परिणाम स्वभाव परिणतिसे बाह्य क॑से हैं इसका ज्ञान कराते 
हुए कलश ११ को टोकामें कविवर कहते हैं-- 


“यहाँ पर कोई प्रश्त करता है कि जीवको तो शुद्धस्वरूप कहा झ्ौर वह ऐसा हो है, परन्तु 
राग-द प-सो हरूप परिस्यासोंकोी श्रथवा सुख-दु:ख प्राविरूष परिस्तामोंकों कोन करता है, कौन भोगता 


( १४ ) 


है? उत्तर इस प्रकार है कि इन परिणामों को करे तो जीव करता है झ्लोर जोब भोगता है । परन्तु 
यह परिणति विभावरूप है, उपाधिरूप है। इस काररा निजस्वरूप विचारने पर यह जीवका स्वरूप 
नहीं हें ऐसा कहा जाता है ।' 

शुद्धात्मानुभव किसे कहते हैं इसका स्पष्टीकरण कलश १३ की टीकामें पढ़िये-- 

'निरपाधिरूपसे जोव द्रव्य जसा है वेसा हो प्रत्यक्षरूपसे प्रात्वाद ध्ावे इसका नास शुद्धा- 
स्मानुमव है ।' 

द्ादशाद्ज्ञान और शुद्धात्मानुभवमें क्‍या भ्रन्तर है इसका जिन सुन्दर क्ब्दोंमें कविवरने 
क़लश १४ की दीकामें स्पष्टीकरण किया है वह ज्ञातव्य है-- 


'ुस प्रसड़में ग्रोर भी संशय होता है कि द्रादशाड्ज्ञान कुछ श्रपृर्तं लब्धि है। उतके प्रति 
समाधान इस प्रकार है कि द्वदशाज़ूजान भी विकल्प है। उसमें भी ऐधा कहा है कि शुद्धात्मानुभूति 
मोक्षमार्ग है, इसलिये शुद्धात्मानुभृतिके होनेपर शास्त्र पढ़नेकी कुछ श्रटक नहीं है ।' 

मोक्ष जानेमें द्रव्यान्तरका सहारा क्‍यों नहीं है इसका स्पट्टीकरण कविवरने कलश १५ की 
टीका इन शब्दोंमें किया है-- 


'एक ही जीव द्रव्य कारणरूप भी अपनेमें हो परिशामता है श्रौर कार्यरूप भी छपनेमें 
परिशमता है। इस कारण मोक्ष जानेसें किसो द्रध्यान्तरका सहारा नहों है, इसलिये शुद्ध प्रात्माका 
झनुमव करना चाहिये।' 

शरीर भिन्न है और गआात्मा भिन्न है मात्र ऐसा जानना कार्यकारी नहीं । तो क्या है इसका 
स्पष्टीकरण कलश २३ की टीकामें पढ़िये-- 


'शरोर तो अ्चेतन है, विनश्वर है। शरोरसे भिन्न कोई तो पुरुष है ऐसा जानपना ऐसी 
प्रतीति भिध्याह॒थ्ट जोबके मो होती है पर साध्यसिद्धि तो कुछ नहों । जब जोब द्रव्यका दृव्य-गुरा- 
पर्यायस्वरूप प्रत्यक्ष प्रास्वाद श्लाता है तब सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र है, सकल कर्सक्षय मोक्ष लक्षरत 
भी है ।' 

जो शरीर सुख-दुःख रागद्व ष-मोहकी त्यागवुद्धिको कारण श्रौर चिद्रूप आत्मानुभवको कार्य 
मानते हैं उनको समभाते हुए कविवर क० २६ में क्या कहते हैं यह उन्हींके समर्पंक शब्दोंमें पढ़िये-- 


'कोई जानेगा कि जितना भो शरोर, सुख, दुख, राग, ह थ, सोह है उसकी त्यागबुद्धि कुछ प्रन्य 
है-काररारूप है । तथा शुद्ध चिद्रूपसात्रका ध्रनुभव कुछ धन्य है--कार्यरूप है। उसके प्रति उत्तर इस 
प्रकार है कि राग, द् थ, मोह, शरोर, सुख, दु:ख झ्ादि विभाव पर्यायरूप १रिणति हुए जीवका जिस 
कालमें ऐसा प्रशुद्ध परिणामहूप संस्कार छूट जाता है उसो कालमें इसके प्रतुभव है। उत्तका विवररत 
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“जो शुद्धवेतवामात्रका प्रास्वाद झाये बिना झशुद्ध भावरूप परिणाम छूठता नहों शोर धशुद्ध संस्कार 
छूटे बिता शुद्ध स्वरूपका झनुभव होता नहीं । इसलिए जो कुछ है सो एक हो काल, एक हो वस्तु, एक 
ही ज्ञान, एक हो स्वाद है।' 

जो समभते हैं कि जेनतिद्धान्तका बारबार श्रभ्यास करनेसे जो दृढ़ प्रतीति होती है उसका 
नाम भनुभव है । कविवर उनकी इस धारणाको कलश ३० में ठोक न बतलाते हुए लिखते हैं-- 

कोई जानेगा कि जेनलिद्धाग्तका बारवार प्रम्यास करनेसे हृढ़ प्रतोति होतो है उसका नाम 
झनुमव है थो ऐसा नहीं है | मिथ्यात्वकमंका रसपाक मिटने पर भिश्यात्वभावरूप परिणमन सिटता 
है तो वस्तुस्वरूपका प्रत्यक्षरूपसे ग्रास्थाद प्राता है, उसका नाम प्रनुभव है ।' 


विधि प्रतिषेषरूपसे जीवका स्वरूप क्या है इसे स्पड्ट करते हुए कलश ३३ की टीकामें 
बतलाया है-- 


'शुद्ध जीव है, टंकोत्कोरएं है, चिद्रूप है ऐसा कहना बिधि कहो जातो है। जोवा स्वरूप 
गुणस्थान नहीं, कर्स-नोकर्म जीवके नहीं, भावकर्म जोवका नहीं ऐसा कहना प्रतिषेध कहलाता है ।' 

हेय-उपादेयका ज्ञान कराते हुए कलश ३६ की टीकामें कहा है -- 

“जितनो कुछ कर्मजाति है वह समस्त हेय है । उसमें कोई कर्म उपादेय नहों है । 

इसलिये कया कर्तव्य है इस बातको स्पष्ट करते हुए उप्तीमें बतलाया है-- 

“जितने मी विभाव परिराम हैं बे सब जोषके नहीं हैं। शुद्ध चेतन्यमात्र जीब है ऐसा ध्रनुमय 
कत्तंग्य है ।' 

कलश ३७ की टीकामें इसी तथ्यको पुन: स्पष्ट करते हुए लिखा है-- 

'वरपा दिक श्लौर रागादि विद्यमान विखलाई पड़ते हैं। तथापि स्वरूप झनुभवने पर स्वरूप- 
सात्र है, विमाव-परिरशातिरूप वस्तु तो कुछ नहीं।' 

कर्मबन्ध पर्यायसे जीव कैसे भि' है इसे दृश्ान्त द्वारा समझाते हुए कलश ४४ की टीकासें 
कहा है-- 

“जिस प्रकार पानो कोचड़के मिलने पर सेला है। सो बह सेलावम रख है, सो रंगको अ्ंगी- 
कार नकर बाकी जो कुछ है सो पानो है। उसो प्रकार जोवकी के बन्ध पर्यायरूप प्रवस्थामें शनादिभाज 
रंग है, सो रंगको प्रंथीकार त कर वाकी जो कुछ है सो चेतन धातुमात्र बस्तु है। इसीका नाम शुद्ध 
स्वरूप झ्नुमव जानना जो सम्यग्टृष्टिके होता है ।' 

इसी तथ्यको €पष्ठ करते हुए कलश ४४ की टीकामें लिखा है-- 

(जिस प्रकार स्वर शोर पाषाण मिले हुए चले शा रहे हैं झोर भिन्न-मिन्नरूप हैं । तथापि 
अग्निका सपोग जब हो पाते हैं तभी तत्काल भिन्न-भिन्न होते हैं। उसी प्रकार ओोव झोर कर्मका 
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संयोग अ्रनादिसे चला भ्रा रहा है शोर जोब कर्म भिन्न-भिन्न हैं। तथापि शुद्धस्वरूप झनुभव बिना 
प्रगटरूप से भिन्न-भिन्न होते नहीं, जिस काल शुद्धस्वरूप ग्रनुभव होता है उस काल भिन्न-भिन्न होते हैं ।' 

विपरीत बुद्धि और करममबन्ध मिटनेके उपायका निर्देश करते हुए कलश ४७ की टीकाममे 
लिखा है-- 

जैसे सूर्यका प्रकाश होने पर अभ्रंधकारको भ्रवसर नहों, बेसे शुद्धस्वरूप अनुमव होने पर 
विपरोतरूप सिथ्यात्व बुढ्धिका प्रवेश नहीं | यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि शुद्ध ज्ञानका प्रनुभव होने 
पर विपरीत बुद्धिमात्र मिटतो है कि कसंबन्ध मिटता है? उत्तर इस प्रकार है कि विपरीत बुद्धि 
मिटती है, कमंबर्ध भो मिटता है।! 

कर्ता-कर्तका विचार करते हुए कलश ४६ की टीकामें लिखा है-- 

'जैसे उपचारमात्रसे द्रथ्य श्रपने परिराममात्रका कर्त्ता है, वही परिशास द्रथ्यका किया हुआ्ना 
है बसे भ्रन्य द्रव्यका कर्ता भ्रन्य द्रव्य उपचारमाजसे भो नहीं है, क्योंकि एकसत्त्व नहीं, भिन्न सत्त्व हैं ।! 

जीव और कर्मका परस्थर क्या सम्बन्ध है इस तथ्यको स्पड्र करते हुए कलश ५० की टीकामें 
लिखा है-- 

'जोब द्रव्य ज्ञाता है, पुदगलकर्म ज्ञेय है ऐसा जीक्षकों कर्मको ज्षेय-ज्ञायक सम्बन्ध है, तथापि 
व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध नहीं है, व्रव्योंका भ्रत्यन्त भिश्नपना है, एकपना नहों है ।” 

कर्ता-कर्म-करियाका ज्ञान कराते हुए कलश ५१ की टीकामें पुन: लिखा है-- 

'कर्ता-कर्म क्रियाका स्वरूप तो इस प्रकार है. इसलिये ज्ञानावरणाडि द्रव्य पिण्डरूप कर्संका 
कर्ता जोवद्रव्य है ऐसा जानना झूठा है, क्योंकि जीवद्रब्यका और पुद्गलकर्मका एक सत्त्व नहीं; कर्ता- 
फर्म-क्रियाकों कौन घटना ?” 

इसी तथ्यको कलश ५२-४३ में पुनः स्प किया है-- 

'ज्ञानावरणावि द्रव्यरूप पुदुगलपिण्ड कर्का कर्ता जोववस्तु है ऐसा जानपना भिश्याज्ञान है, 
क्योंकि एक सत्वमें कर्ता-कर्म-क्रेया उपचारसे कहा जाता है । भिन्न सत्वरूप है जो जोवब्रव्य-पुदुगल- 
द्रव्य उनको कर्ता-कर्मे-क्रिया कहाँसे घटेगा?* 

'जीवड्रठय- पुद्गलद्रब्य भिन्न सत्तारूप हैं सो जो पहले भिन्न सत्तापन छोड़कर एक सत्तारूप 
होबें तो पीछे कर्ता-क्म-क्रियापना घटित हो । सो तो एकरूप होते नहों, इसलिये जीव-पुदृगलका 
झापसमें कर्ता-क्म-क्रियापना धष्टित नहों होता ।! 

जीव अज्ञानसे विभावका कर्ता है इसे स्पष्ट करते हुए कलश ४८ की टीकामें लिखाहै-- 


“जेसे समुद्रका स्वरूप निश्चल है, वायुसे प्रेरित होकर उछलता है झोर उछलनेका कर्ता भी 
होता है, बसे ही जोव द्रव्यस्वरूपसे भ्रकर्ता है । कर्म संयोगसे विभावरूप परिणमता है, इसलिये 
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विभावपनेका कर्ता भी होता है। परन्तु श्रशानसे, स्वभाव तो नहीं ।* 


जीव अपने परिणामका कर्ता क्‍यों है श्रौर पुद्ंगल करम्मंका कर्ता क्यों नहीं इसका स्पष्टीकरण 
कलश ६१ की टीकामें इस प्रकार किया है-- 


जीवब्रब्य झ्शुद्ध चेतनारूप परिणमता है, शुद्ध चेतनारूप परिणशमता है, इसलिये जिस कालसें 
जिस चेतनारूप परिशमता है उस कालमें उसी चेतनाके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, इसलिये उस 
कालमें उसो चेतनाका कर्ता है। तो भो पुदूगल पिण्डरूप जो शानावरणादि कर्म है उसके साथ तो 
व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं है। इसलिये उसका कर्ता नहीं है ।' 

जीवके रागादिभाव और कर्म परिणाममें निमित्त-न॑मित्तिकभाव क्यों है, कर्ता-कर्मपना क्यों 
नहीं इसका स्पष्टीकरण कलश ६८ को टीकामें इसप्रकार किया है-- 


जैसे कलशरूप मृत्तिका परिणमतों है, जेसे कुम्भकारका परिणाम उसका बाह्य निसित्त 
कारर है, व्याप्प-व्यापकरूप नहीं है उसी प्रकार ज्ञानावरणादि कर्म पिण्डरूप पुदृगलब्रब्य स्वयं 
व्याप्य-व्यापकरूप है । तथापि जोवका भ्रशुद्धचेतनारूप मोह, राग, हं घादि परिणाम बाह्य निमित्त 
काररा है, व्याप्य-व्यापकरूप तो नहीं है ।' 

वस्तुमात्रक्ा अनुभवशोली जीव परम सुखी कंसे है इसे स्पष्ट करते हुए कलश ६६ की 
टीकामें कहा है-- 

जो एक सत्त्वरूप वस्तु है, उसका द्रव्य-गुरा-पर्थायरूप, उत्पाद-व्यय-प्रौ्यरूप विजार कश्नेपर 
विकल्प होता है, उस विकल्पके होनेषर मन झाकुल होता है, प्राकुलता दु:ख है, इसलिये वस्तुमात्रके 
झनुभथने पर विकल्प सिटता है, विकल्पके मिटनेपर भ्राकुलता मिट्तो है, भ्राकुलताके सिटमेपर 
दुःख मिदता है, इससे प्रनमुभवशोली जीव परम सुली है | 

स्वभाव और कर्मोपाधिमें प्रस्तरको दिखलाते हुए कलश ६१ की टीकामें लिखा है-- 

जैसे सुयेका प्रकाश होनेपर अंघकार फट जाता है उसोप्रकार शुद्ध चेतन्यमात्रका धनुमष 
होनेपर यावत्‌ समस्त विकल्प मिटते हैं। ऐसी शुद्ध चेतन्यवस्तु है सो मेरा स्वभाव, श्रन्य समस्त 
कमेको उपाधि हें ।' 

नय विकल्पके मिटनेके उपायका निर्देश करते हुए कलश £६२-€३ की टोकामें लिखा है-- 

'शुद्ध स्वरूपका अनुभव होनेपर जिसप्रकार नयबिकल्प भिटते हैं उसोप्रकार समस्त कर्मके उदय 
से होनेवाले जितने भाव हैं वे भी भ्रवश्य सिटते हैं ऐसा स्वभाव हे ।' 

“जितना नय हे उतना श्रुतज्ञानरुप है, भुतशान परोक्ष हे, भ्रनुभव प्रत्यक्ष हें, इसलिये भुतजशञात 
बिना जो ज्ञान हे वह प्रत्यक्ष झनुभवता है ।' 
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जीव भ्ज्ञान भावका कब कर्ता है श्रौर कब अकर्ता है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश 
६४ की टीकामें लिखा है-- 

'कोई ऐसा सामेगा कि जीव द्रव्य सदा हो भ्रकर्ता है उसके प्रति ऐसा समाधान कि जितने 
काल तक जीवका सम्यकत्व गुर प्रगट नहीं होता उतने कालतक जोव मिथ्याहृष्टि हे। मिध्यादृष्टि 
हो तो ध्शुद्ध परिशामका कर्ता होता हैं। सो जब सम्यक्‍त्व गुर प्रगट होता है तब झ्शुद्ध परिणाम 
मिटता हे, तब झशुद्ध परिखामका कर्ता नहों होता ।' 

प्रशुभ कमें बुरा और शुभ कर्म भला ऐसी मान्यता अ्ज्ञानका फल है इसका स्पष्टीकरण करते 
हुए १०० की टीकामें लिखा है-- 

'जसे प्रशुमकर्म जोवको दु:ख करता है उसो प्रकार शुभकर्म मो जोधको दु:ख करता हे। 
करमममें तो भला कोई नहीं है। प्रपने मोहको लिये हुए मिथ्यादृष्टि जीब कर्मको भला करके मानता है । 
ऐसी भेद प्रतीति शुद्ध स्वरूपका भ्रनुभव हुआ तबसे पाई जातो है । 

शुभोपयोग भला, उससे ऋमसे कर्म निर्जरा होकर मोक्ष प्राप्ति होती है यह मान्यता कैसे 
भूठी है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०१ की टीकामें लिखा है-- 

'कोई जोब शुभोपयोगी होता हुआ्ला यतिक्रियामें मग्न होता हुआ शुद्धोपपोगकों नहीं जानता, 
केवल यतिक्रियामात्र मग्न हैं। बह जोव ऐसा जानता हूँ कि में तो मुनोश्वर, हमको विषय-कथाय 
सामग्री निषिद्ध हैं। ऐसा जानकर विषय कषाय पश्लामग्रोको छोड़ता हे, प्रापको धन्यपना सानता हैं, 
मोक्षमा्ग मानता है । सो विचार करनेपर ऐसा जोव मिथ्याहृष्टि हे। कर्मंबन्धको करता हे, काँई 
भलापन तो नहीं हैं ।' 

क्रिया संस्कार छूटनेपर ही शुद्धस्वकरूपका अनुभव संभव है इसका स्पष्टीकरण कलश १०४ 
की टीकामें इसप्रकार किया है-- 

शुभ-प्रशुभ क्रिपामें मगन होता हुआ जोव विकल्पों हे, इससे ठु:खो हे। क्रिया संस्कार छूटकर 
शुद्धस्वरूपका भ्रनुमव होते हो जोब निविकल्प हे, इससे सुखो हे । 

कसा झनुभव होनेपर मोक्ष होता है इसका स्पष्टोकरण कलश १०५ की टीकामें इसप्रकार 
किया है-- 

'जोबका स्वरूप सदा कर्मसे मुक्त हे। उसको धनुमवने पर मोक्ष होता है ऐसा घटता है, 
बिरुद्ध तो नहों ।' 


या स्वरूपाचरण चारित्र क्या है इसका स्पष्टीकरण कलश १०६ की टीकामें इस प्रकार 
या है-- 

'कोई जानेगा कि स्व॒रूपाचरश चारित्र ऐसा कहा जाता हे जो झात्माके शुद्ध स्वरूपको विश्वारे 
झाथवा जिन्‍्तवे प्यवा एकाग्ररूुपसे सग्न होकर झनुभवें। सो ऐसा तो नहीं, उसके करने पर बन्ध 
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होता है, क्योंकि ऐसा तो स्वरूपाथरण चारित्र नहीं हे | तो स्वरूपायश्श चारिश्र कंसा है? जिस 
प्रकार पन्ना (सुबरों पत्र) पकानेसे सुबरामेंकी कालिमा जातो हे, सुबर्ण शुद्ध होता हे उसी प्रकार जीथ 
ब्रग्यके ध्नादिसे झशुद्ध चेततारूप रागादि परिरताम था, वह जाता है, शुद्ध स्वरूपमात्र शुद्ध चेतना- 
रूप जीब द्रव्य परिशामता है, उसका नाम स्वरूपाचरणा चारित्र कहा जाता है, ऐसा मोक्षमार्ग है ।' 

छुभ-पअ्रशुभ क्रिया भ्रादि बन्धका कारण है इसका निर्देश करते हुए कलश १०७ की टीकाममों 
लिखा है-- 

जो शुभ-झशुभ क्रिया, सुक्म-स्थूल भ्रन्तर्जल्प बहिःजल्परूप जितना बविकल्परूप प्राचरख हे 
वह सब करमंका उदयरूप परिशमन हे, जोवका शुद्ध परिणमन नहों हे, इसलिए समस्त ही प्राचररा 
मोक्षका कारण नहों है, बन्धरा काररा है ।' 

विषय-कषायके समान व्यवहार चारित्र दुष्ट है इसका स्पष्टीकरण करते हुए कलश १०८ 
में लिखा है-- 

'यहां कोई जानेगा कि शुभ-प्रशुभ क्रियारूप जो क्‍्रालरणरूप चारित्र हें सो करने योग्य 
नहीं हे उसी प्रकार वर्जन करने योग्य भी नहीं हे ? उत्तर इस प्रकार हें-- वर्जन करने योग्य हे 
कारण कि व्यवहार चारित्र होता हुप्ना दुष्ट है, भ्रनिष्ट है, घातक है, इसलिए विषय-कषायके समान 
क्रियारूप चारित्र निषिद्ध है ।' 

( कलश १०६ ) ज्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहनेका कारण-- 

कोई झ्राशंका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यग्वर्शन-ज्ञान-चारित्र इन तीनका मिला हुभा है, यहाँ 
जश्ञानसात्र मोक्षसार्ग कहा सो क्‍यों कहा ? उसका समाधान ऐसा हे-शुद्धस्वरूप ज्ञानमें सम्यर्दर्शन 
सम्पक्चारित्र सहज ही गभित हैं, इसलिए दोष तो फुछ नहीं, गुर है ।' 

( कलश ११० ) मिथ्याहष्टिके समान सम्यग्हष्टिका शुभ क्रियारूप यतिपना भी मोक्षका 
कारण नहीं है इसका खुलास।-- 

“यहां कोई अान्ति करेगा जो मिध्यादृष्टिका यतिपना क्रियारूप हें सो बन्धका काररा है, 
सम्यग्दृष्टिका है जो यतिपना शुम क्रियारूप सो मोक्षका कारण है। कारण कि झनुभव ज्ञान तथा 
दया व्रत तप संयमरूप क्रिया दोनों मिलकर ज्ञानावरसावि कमंका क्षय करते हैं । ऐसी प्रतीति कितने 
ही ध्रशानी जोव करते हैं। वहां समाधान ऐसा--जितनी शुभ-प्रशुभ क्रिया, बहिजेल्परूप विकल्प 
झथवा स्‍झन्त्जल्परूप प्रथवा द्रव्योंका विधाररूप श्रथवा शुद्ध स्वरूपका विचार इत्यादि समस्त कर्म 
बन्धका कारण है । ऐसी कियाका ऐसा ही स्वभाव हैँं। सम्यरष्टि सिध्यादृष्टिका ऐसा सेव तो कुछ 
नहीं । ऐसी करततिसे ऐसा बन्ध हे । शुद्धस्वरूप परिशामनमात्रसे मोक्ष है। यद्यपि एक हो कालमें 
सम्यग्दृष्टि जीवके शुद्ध श्ञान मी हे, क्रियारूप परिणाम भो है। तथापि क्रिवारूप हैं जो परिणाम 
उससे अकेला बन्ध होता है, करमंका क्षय एक अ्रंशसात्र भो नहीं होता है। ऐसा बस्थुका स्वरूप, सहारा 
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किसका । उसी समय शुद्ध स्वरूप झनुभव ज्ञान भो है। उसो समय शानसे कर्मक्षय होता है, एक 
झंशमात्र भी बन्ध नहीं होता है। वस्तुका ऐसा ही स्वरूप है ।' 

( कलश ११२ ) समस्त क्रियामें ममत्वके त्यागके उपायका कथन-- 

“जितनी किया है वह सब मोक्षमार्ग नहों है ऐसा जान समस्त क्रियासें ममत्वका त्यागकर शुद्ध 
शान मोक्षमार्ग है ऐसा छिद्धास्त सिद्ध हुआ 


( कलश ११४ ) स्वभावप्राप्ति और विभावत्यागका एक ही काल है-- 


“जिस काल शुद्ध चैतन्य वस्तुकी प्राप्ति होती है उसो काल मिथ्यात्व-राग-हं घरूप जोबका 
परिणाम मिटता है, इसलिए एक ही काल है, समयका भ्रन्तर नहों है ।' 


( कलक्ष ११४ ) सम्यग्दृष्टि जीवके द्रब्याख॒व श्रौर भावास्रवसे रहित होनेके कारणुका निर्देश-- 


'झासत्रव दो प्रकारका हे। विधरण--एक द्रव्यास्रथ है, एक भावास्रव हे । द्रव्याल्रव कहने पर 
कर्मरूप बेठे हैं प्रात्माके प्रदेशोंमें पुदु्गल पिण्ड, ऐसे द्रव्याखबसे जोब स्वभाव हो से रहित हैँ । यद्यपि 
जोयके प्रवेश, कर्मपुदृगलपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते हैं तथापि परस्पर एक द्रव्यरूप नहों होते 
हैं, प्रपने श्रपने द्रव्य-गुरण पर्यायरूप रहते हैं इसलिए पुदुगलपिण्डसे जोव भिन्न है। भावलब कहनेपर 
मोह, राग, हे परूप विभाव प्रशुद्ध चेतन परिणाम सो ऐसा परिणाम यद्यपि जीवके मिथ्याहष्टि 
प्रस्वथामें विद्यमान हो था तथापि सम्पक्त्वरूप परिणमने पर भ्रशुद्ध परिणाम सिटा । इस काररत 
सम्पग्हष्टि जोव भावाखबसे रहित है । इससे ऐसा श्र्थ तिपजा कि सम्यग्ट्ष्टि जोब निराखव हैँ 

( कलश ११६ ) सम्यग्दष्टि कमंबन्धका कर्ता क्‍यों नहीं इसका निर्देश-- 

'कोई झज्ञानी जोब ऐसा सानेगा कि सम्यग्हष्टि जीवके चारित्रमोहका उदय तो है, बह उदय- 
मात्र होने पर झ्ागामो ज्ञानावरसणादि कर्मंका बन्ध होता होगा ? समाधान इस प्रकार हें--चारित्र- 
मोहका उदयसात्र होने पर बन्ध नहीं है। उदयके होने पर जो जीवके राग, दे ष, सोह परिरशाम 
हो तो करसंबन्ध होता है, भ्रन्यथा सहल्न कारण हो तो भी कर्मंबन्ध नहीं होता । राग, हंष, मोह 
परिणाम भी मिथ्यात्व कमंके उदयके सहारा है, मिथ्यात्वके जाने पर श्रकेले श्ारिश्रमोहके उदयके 
सहाराका राग, हईं ष, मोह परिणास नहीं है। इस कारण सम्यग्हष्टिके राग, हेष, मोह परिखाम ' 
होता नहीं, इसलिए कर्मबन्धका कर्त्ता सम्यग्टृष्टि जीव नहों होता ॥? 

( कलश १२१ ) सम्यग्दृष्टिके बन्ध नहीं है इसका तात्पर्य-- 


'जब जोव सम्यक्त्वको प्राप्त करता हे तब चारित्रमोहके उदयमें बन्ध होता हे, परन्तु बन्धशक्ति 
होन होतो है, इसलिए बन्ध नहीं कहलाता ।' 


( कलश १२४ ) तिविकल्पका भ्र्थ काष्ठके समान जड़ नहीं इस तथ्यका ललासा-- 
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'शुद्धस्वरूपके श्तुमभबके काल जोबष काध्ठके सभान जड़ हे ऐसा भी नहों है, सामाम्यतया 
सविकल्यो जोवके समान विकल्पों भो नहीं है, भावशुतजञानके हारा कुछ सिविकल्प वश्तुमात्रको 
झवलस्मता है, ध्रवश्य धवलस्बता है ।' 

( कलश १२५ ) शुद्धज्ञानमें जीतपना कंसे घटता है-- 

झाजब तथा संबर परस्पर भ्रति ही बेरो हैं, इसलिए ध्रनन्‍्त कालसे लेकर सर्थध कोबशशि 
बविभाव सिश्यात्वरूप परिशसता है, इस काररा शुद्ध श्ञानका प्रकाश नहीं है। इसलिए प्राख़थके सहारे 
सर्थ जीव हैं । काललब्धि पाकर कोई झ्ासन्न भव्य जीव सम्यक्त्वरूप स्वभाव परिरति परिसामता है, 
इससे शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, इससे कर्मका झात्नव सिटता है, इससे शुद्ध ज्ञानका जोतपना घटित 
होता है ।' 

( कलश १३० ) भेदज्ञान भी विकल्प है इसका सकारण निर्देश-- 

(निरन्तर शुद्ध स्वरूपका झनुभव कर्तव्य है। जिस काल सकल कर्मंक्षय लक्षण मोक्ष होगा 
उस काल समस्त विकल्प सहज ही छूट जायेंगे । वहां सेवविज्ञान भी एक विकल्परूप है, केवललानके 
समान जीवका शुद्ध स्वरूप नहीं है, इसलिए सहज ही विनाशोक है ।' 

( कलश १३३ ) निजंराका स्वरूप-- 

'संवरपृर्षक जो निर्जरा सो निर्जरा, क्‍योंकि जो संवरके बिना होती है सब जीबों को उदय 
बैकर कर्मकी निर्जरा सो निजजंरा नहीं है । 

( कलझ १३६ ) हेयोपादेय विचार--- 

शुद्ध चिद्रप उपादेय, भ्रन्य समस्त हेय । 

( कलश १४१ ) विकल्प का कारण--- 

'कोई ऐसा मानेगा कि जितनी शानको पर्याय है वे समस्त झ्शुद्धकूप हैं सो ऐसा तो नहीं, 
कारण कि जिस प्रकार ज्ञान शुद्ध है उसी प्रकार शानको पर्याय बस्तुका स्वरूप है, इसलिए शुद्धस्वरूप 
है। परस्तु एक विशेष--पर्यायसात्रका प्रवधारक्ध करने पर विकल्प उत्पन्न होता है, ध्रनुभक निविकल्प 
है, इसलिये बस्तुमात्र प्रनुभवने पर समस्त पर्याय भो शानसात्र है, इसलिए ज्ञानमात्र झनुमद योग्य है । 

( कलश १४४ ) प्रनुभव ही चिन्तामरि रत्त है-- 

“जिस प्रकार किसी पुष्यवान्‌ ओोवके हाथमें बितामरित रत्न होता है, उससे सब मनोरथ पृरा 
होता है, वह जोब लोहा, ताँबा, रूपा ऐसो धातुका संग्रह करता नहीं उसी प्रकार सम्यग्हष्टि जीबके 
पास शुद्ध स्वरूप झनुमव ऐसा जिन्तामरिश रत्न है, उसके द्वारा सकल कर्मक्षय होता है। परमात्यपद- 
को प्राप्ति होती है। ध्रतोन््रिय सुखकी प्राप्ति होतो है। वह सम्यग्हष्टि जोव शुभ अ्रशुमरूप धनेक 
क्रियायिकतपका संप्रह करता नहीं, कारण कि इनसे कार्यसिद्धि होतो गहीं । 


(२२ ) 


( कलश १४५३ ) सम्यर्दृष्टिके दृष्टान्त द्वारा वांछापूर्वक क्रियाका निषेध -- 

भजिस प्रकार किसौको रोग, शोक, दारिद्र बिना ही वांछाके होता है उसी प्रकार सम्य्हृष्टि 
जीबके जो कोई क्रिया होती है सो बिना ही वांछा के होतो है ।' 

( कलश १४३ ) कर्मबन्धके मेटनेका उपाय -- 

“जिस प्रकार किसी जीवकों मदिरा पिलाकर विकल किया जाता है, सर्वेस्व छीन लिया जाता 
है, पदसे धष्ट कर विया जाता है उसी प्रकार भ्रनाविकालसे लेकर सर्व जीवराशि राग-ढ घ-सोहरूप 
झशुद्ध परिणामसे मतवाली हुई है। इससे ज्ञानावरसादि कमंका बन्ध होता हे । ऐसे बन्धकों शुद्ध 
झातका धनुभकष मेटनशील है, इसलिए शुद्ध ज्ञाम उपादेय है ।' 

( कलश १७५ ) द्रव्यके परिणामके कारणोंका निर्देश-- 

पुथ्यके परिणामका कारण दो प्रकारका है--एक उपादास कारण है, एक निमित्त काररा 
है । उपादान काररा द्रव्यके झन्तर्गरभित है श्रपने परिण्याम-पर्यायरूप परिरामनर्शाक्त वहु तो जिस व्रव्य 
को उसी शब्यमें होतो है, ऐसा निश्थय है। निमित्त कारण--जिस द्रव्यका संयोग प्राप्त होनेसे श्न्य 
द्रव्य भ्रपनो पर्यायरूप परिणशमता है, वहु तो जिस द्रव्यको उस व्रव्यमें होती है, ध्रन्य दृब्यगोचर नहीं 
होती ऐसा निश्चय है | जैसे मिट्टी घट पर्यायरूप परिणमती है। उसका उपादान कारण है मिट्टीमें 
घटरूप परिरमनशक्ति । निभित्त कारण है बाह्यरूप कुम्हार, चक्र, दण्ड इत्यादि। बेसे ही जीवद्रव्य 
झ्शुद्ध परिणाम सोहराग हैं घरूप परिखमता है । उसका उपादान काररा है जीवब्रग्यमें भ्रन्तर्गंभित 
विभावरूप झरुद्ध परिशामशक्ति ।* 

( कलश १७६-१७७ ) शअकर्ता-कर्ता विचार 

'सस्यग्दृष्टि जोबके रागादि प्रशुद्ध परिशामोंका स्वामित्वपना नहीं है, इसलिए सम्यभ्हृष्टि 
जोव कर्ता नहीं है ।' 

'सिथ्याहष्टि जोवके रागरावि भ्रशुद्ध परिण्यामोंका स्वामित्वपना है, इसलिए मिश्यावुष्टि जोब 
कर्ता है ।' 

( कलश १८० ) मात्र भेदज्ञान उपादेय है-- 

'जिसप्रकार करोंतके बार बार चालू करनेसे पुद्गल वस्तु काष्ठ भ्रादि दो खण्ड हो जाता है 


उसी प्रकार भेदशानके द्वारा जोव पुदूगलकों बार-आर भिन्न-भिन्न झ्नुभव करने पर भिन्न-भिन्न हो 
जाते हैं, इसलिए मेदशाम उपादेय है ।' 


( कलश १८१ ) जीव कमंको भिन्‍न करनेका उपाय--- 


'जिस प्रकार यद्यपि लोहसारको छेनो ध्ति पैनी होतो है तो भो सन्धिका विचार कर देने पर 
छेव कर दो कर देती है उसो प्रकार यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीवका ज्ञान प्रत्यन्त तोक्श है तथापि जोब- 


(२३ ) 
कसंकी है जो भोतरमें सन्धि उसमें प्रवेश करते पर प्रथम तो बुद्धिगोचर छेबकर दो कर देता है। 
पश्चात्‌ सरल कर्मका क्षय होनेसे साक्षात्‌ छेदकर मिन्‍म भिन्‍न करता है । 

€ कलश १६१ ) मोक्षमागंका स्वरूप निरूपण-- 

सर्व प्रशुद्धपनाके लिटनेसे शुद्धधना होता है। उसके सहाराका है शुद्ध चित्र पका श्रनुभव, 
ऐसा मोक्षमार्ण है । 

( कलश १६३ ) स्वरूप विचारकी अ्रपेक्षा जीव न बद्ध है न मुक्त है-- 

'एकेरिहयसे लेकर पड्चेन्द्रियतक जीवब्रव्य जहाँ तहां द्रष्य स्वरूप विचारकों झ्पेक्षा बन्ध 
ऐसे मुक्त ऐसे विकल्पसे रहित है । द्रव्यका स्वरूप जंसा है बेसा हो है 

( कलश १६६ ) कमेंका (भावकर्मका) कर्तापन-भोक्तापन जीवका स्वभाव नहीं-- 

“जिस प्रकार जोवब्रव्यका प्रनन्तचतुष्टय स्वरूप है उस प्रकार कर्मका कर्तापन भोक्तापन 
स्वरूप नहीं है। कमंकी उपाधिसे विभावरूप प्रशुद्ध परिरातिरूप विकार है। इसलिए बिनाशोक है । 
उस विभाव परिशतिके विनाश होने पर ओब भ्रकर्ता है, श्रभोक्ता है ।” 

( कलश २७३ ) भोक्ता और कर्ताका भ्रन्योन्य सम्बन्ध है-- 

'जो व्रव्य जिस भावका कर्ता होता है वह उसका भोक्ता भो होता है। ऐसा होने पर रागादि 
प्रशुद्ध चेतन परिराम जो जीव कर्म दोनोंने मिलकर किया होवे तो दोनों भोक्ता होंगे सो दोनों भोक्ता 
तो नहीं हैं! कारण कि जोब द्रव्य चेतन है लिस काररा सुख वुःछका भोक्ता होवे ऐसा घटित होता है, 
पुद्‌गल व्रव्य प्रयेतन होनेसे सुख दु:खका भोक्ता घटित नहीं होता । इसलिए रागावि श्रशुद्ध चेतन 
परिणमनका धकेला संसारो जीच कर्ता है, भोक्ता भी है |” 

( कलश २०६ ) विकल्प भ्रनुभव करने योग्य नहीं-- 

“जिस प्रकार कोई पुरुष मोतोफी मालाकों पोता जानता है, साला गूं घता हुआ प्रनेक विकल्प 
करता है सो थे समरत विकल्प भूठे हैं, बिकल्पोंमें शोमा करनेकी शक्ति नहीं है। शोभा तो सोतोमात्र 
वस्तु है, उसमें है। इसलिए पहिमनेबाला पुरुष मोतीको माला जानकर पहिनता है, गूं थनेके बहुत 
विकल्प जानकर नहों पहिनता है, देखनेवाला मो मोती को माला जानकर शोभा देखता है, ग थनेके 
विफल्पोंकीं नहों देखता है उसी प्रकार शुद्ध चेतनासात्र सता ध्मुभव करने योग्य है। उसमें धटते हूँ 
जो ध्रनेक विकल्प उन सबकी सत्ता अ्रनुमव करने योग्य नहीं है ।' 

( कलश २१२ ) जानते समय ज्ञान ज्ञेयरूप नहीं परिणमा-- 


ओवद्रव्य समस्त शेय वस्तुको जानता है ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु शान शेयरूप नहीं होता है, 
शेय भो शानद्रब्यरूप नहों परिरश्मता है ऐसो बस्तुको मर्यादा है।' 


( २४ ) 


( कलश ३१४ ) एक द्रव्य दूसरे द्रव्यको करता है यह झूठा व्यवहार है-- 

“जीव जञानावरखादि पुदूगल कर्मको करता है, मोगता है। उसका समाधान इस प्रकार है कि 
भूठे व्यबह्ाारसे कहनेको है। व्रब्यके स्वरूपका विचार करनेपर परद्रष्यका कर्ता जोव नहीं है।' 

( कलश २२२ ) शेयकों जानना विकारका कारण नहीं-- 

'कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसी प्राशंका करेगा कि जोब द्रव्य श्ञायक है, समस्त ज्ञेयकों जानता हैँ, 
इसलिए परव्रच्यको जानते हुए कुछ थोड़ा बहुत राग्रादि प्रशुद्ध परिस्तिका विकार होता होगा ? 
उत्तर इस प्रकार हुँ कि परद्रव्यकों जानते हुए तो एक निरंशमात्रभी नहों हे, भ्रपनो विभाव परिणति 
करनेसे विकार हैं। धपनी शुद्ध परिणति होने पर निविकार हे ।/ 

इत्यादि रूपसे भ्रनेक तथ्योंका अ्रनुभवपूर्ण वाणी द्वारा स्पष्टीकरण इस टीकामें किया गया 
है । टीकाका स्वाध्याय करनेसे ज्ञात होता है कि प्रात्मानुभूति पूर्वक निराकुलत्व लक्षण सुखका 
रसास्वादन करते हुए कविवरने यह टीका लिखी है । यह जितनी सुगम और सरल भाषामें लिखी 
गई है उतनी ही भव्य जनोंके चित्तको भ्ाह्नाद उत्पन्न करनेवाली है। कविवर बनारसीदास जी ने 
उसे बालबोध टीका इस नामसे सम्बोधित किया है। इसमें संदेह नहीं कि यह अज्ञानियों या भ्रल्पन्नों 
को प्रात्मसाक्षात्कारके सन्‍्मुख करनेके अभिप्रायसे ही लिखी गई है। इसलिए इसका बालबोध यह 
नाम सार्थक है। कविवर राजमल्लजी श्ौर इस टीकाके सबंधमें कविवर बनारसीदासजी लिखते हैं-- 


पांडे शाजमलल जिनघधर्भोी । समयसार नाटकके भर्मभो ।। 
सिन्हें प्रन्थकी टोका कोन्ही । बालबोध सुगम करि दोन्‍्दी ।। 
इह विधि बोध बचनिका फंलो | समे पाइ भ्रध्यातम सेली ।। 
प्रगटो जगत सांहि जिनवारती, घर घर नाटक कथा बखानी ।। 


कविवर बनारसीदासजी ने कविवर राजमल्लजी श्लौर उनकी इस टीकाके सम्बन्धमें थोड़े 
शब्दोंसें जो कुछ कहना था, सब कुछ कह दिया है । कविवर बनारसीदासजी ने छन्दोंमें नाटक समय- 
सारकी रचना इसी टीकाके श्राधारसे की है। अपने इस भावको व्यक्त करते हुए कविवर स्वयं 
लिखते हैं-- 
नाटक समंसार हितजीका, सुग्मरूप राजमल टीका । 
फवितबद्ध रचना जो होई, भाषा ग्रन्थ पढ़े सब कोई ।। 
तब बनारसोी भनसें ग्रानो, कोजे तो प्रशटे जिनवानी । 
पंच पुरुसकी झाशा लीनी । कवितबन्ध की रचना कीनो ।। 


जिन पांच पुरुषोंको साक्षी करके कविवर बनारसी दास जी ने छल्दोंमें नाटक समयसारकी 
रचना की है । वे हैं--१ पं० रूपचन्दजी, २. चतुभु जजी, ३. कविवर भैया भगवतीदासजी, ४. कोर- 
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पालजी और ५ घमंदासजी । इनमें पं० रूपचन्दजी और भैया भगवतीदासजी का नाम विशेषरूपसे 
उल्लेखनीय है । स्पष्ट है कि इन पाँचों विद्वानोंने कविवर बनारसीदासजी के साथ मिलकर कविवर 
राजमललजो की समयसार कलश बालबोध टीकाका अनेक बार स्वाध्याय किया होगा यह टीका 
श्रध्यात्मके प्रचारमें काफी सहायक हुई यह इसीसे स्पष्ट है । पं० श्री रूपचन्दजी जैसे सिद्धान्ती विद्वान्‌ 
को यह टीका श्रक्षरश: मान्य थी यह भी इससे सिद्ध होता है ! 

यह तो मैं पूर्वमें ही लिख झ्राया हैं कि यह टीका दूंढारी भाषामें लिखी गई है । सब प्रथम 
मूलरूपमें इसके प्रचारित करनेका श्रेय श्रीमान्‌ सेठ नेमचन्द बालचन्द जी वकील उसमानावादवालों 
को है । यह वीर सं० २४५७ में स्व० श्रीमान्‌ ब्र० शीतलप्रसादजी के भ्राग्रहसे प्रकाशित हुई थी । 
प्रकाशक श्री मूलचन्द किशनदासजी कापड़िया ( दि« जैन पुस्तकालय ) सूरत हैं । श्रीमान्‌ नेमचन्दजी 
वकी लसे मेरा निकटका सम्बन्ध था। वे उदाराशय श्रौर विद्याव्यासंगी विंचारक वकील थे । अ्रध्यात्म 
में तो उनका प्रवेश था ही, कर्मशास्त्रका भी उन्हें भ्रच्छा ज्ञान था। उनको यह सेवा सराहनीय है । 
मेरा विश्वास है कि बहुजन प्रचारित हिन्दीमें इसका अनुवाद हो जानेके कारण अध्यात्म जैसे गुढ़तम 
तत्त्वके प्रचारमें यह टीका अधिक सहायक होगी । विज्ञेषु किमधिकम्‌ । 


- फूलचन्द्र सिद्धान्तशासत्री 


ऋ्रम सं० 
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आचार्यवर श्री अमृतचन्द्रदेव 





पण्डितप्रवर श्री राजमल्लजी ऋुत टीकाके आधुनिक हिन्दी-अबुबाद सद्दित, 
क्रीमद्‌ श्रमृतचन्द्राचायदेव विरचित 
श्री :- 


समयसार-कलटदटञ 


“न्‍प<् 


जीव-अधिकार 


( भ्रनुष्टुप्‌ ) 


नमः समयसाराय स्वानुभृत्या चकासते । 
चित्स्वभावाय भावाय सर्वंभावान्तरच्छिदे ॥१॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“भावाय नमः” [ भावाय ] पदार्थ । पदार्थ संज्ञा है 
सत्त्वस्वरूपकी । उससे यह अ्र्थ ठहराया-जो कोई शाइवत वस्तुरूप, उसे मेरा [ नमः] 
नमस्कार । वह वस्तुरूप क॑ंसा है? “चित्स्वभावाय” [ चित्‌ ] ज्ञान--चेतना 
वही है [ स्वभांवाय ]) स्वभाव-सर्वस्व जिसका, उसको मेरा नमस्कार । यह 
विशेषण कहने पर दो समाधान होते हैं-एक तो भाव कहने पर पदार्थ; वे 
पदार्थ कोई चेतन हैं, कोई अचेतन हैं; उनमें चेतन पदार्थ नमस्कार करने योग्य 
है ऐसा अर्थ उपजता है । दूसरा समाधान ऐसा कि यद्यपि बस्तुका गुण बस्तुमें 
गर्भित है, वस्तु ग्रुण एक ही सत्त्व है, तथापि भेद उपजाकर कहने बोग्य है; 
विशेषण कहे बिना वह्तुका शान उपजता नहीं । और कैसा है भाव ? “समयसाराय” 
यद्यपि समय शब्दका बहुत अ्रथं है तथापि इस श्रवसर पर समय शब्दसे सामान्यतया 
जीवादि सकल पदार्थ जानने । उनमें जो कोई सार है, सार श्रर्थात्‌ उपादेय है जीव 
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वस्तु, उसको मेरा नमस्कार । इस विश्येपणाका यह भावार्थ--सार पदार्थ जानकर चेतन 
पदार्थकों नमस्कार प्रमाग रखा। अ्सारपना जानकर अचेतन पदार्थकों नमस्कार 
निषेधा । आगे कोई वितर्क॑ करेगा कि सर्व ही पदार्थ अपने अपने गुरा-पर्याय विराज- 
मान हैं, स्वाधीन हैं, कोई किसीके आधीन नहीं; जीव पदार्थका सारपना कैप्ते घटता 
है ? उसका समाधान करनेके लिए दो विशेषण कहते हैं:-आऔर कैसा है भाव ? 
“स्वानुभूत्या चकासते सर्व भावान्तराच्छिदे” [ स्वानुभृत्या ] इस अ्रवसर पर स्वानुभूति 
कहनेसे निराकुलत्वलक्षण शुद्धात्मपरिणमनरूप भतीन्द्रिय सुख जानना, उसरूप [चकासते] 
प्रवस्था है जिसकी । [ स्ंभावान्तरच्छिदे ] सर्व भाव श्रर्थात्‌ अ्रतीत-अ्रनागत-वर्तमान 
पर्याय सहित अनन्त गुग विराजमान जितने जीवादि पदार्थ, उनका अनन्‍्तरछेदी श्रर्थात्‌ 
एक समयमें युगपत्‌ प्रत्यक्षरूपसे जाननशील जो कोई झुद्ध जीववस्तु, उसको मेरा 
नमस्कार | शुद्ध जीवके सारपना घटता है। सार भ्र्थात्‌ हितकारी, असार श्रर्थात्‌ 
प्रहितकारी । सो हितकारी सुख जानना, श्रहितकारी दुख जानना । कारण कि अजीव 
पदार्थ पुदूगल, धर्म, अ्रधर्म, श्राकाश, कालके और संसारी जीवके सुख नहीं, ज्ञान भी 
नहीं, और उनका स्वरूप जाननेपर जाननहारे जीवको भी सुख नहीं, ज्ञान भी नहीं, 
इसलिए इनके सारपना घटता नहीं । शुद्ध जीवके सुख है, ज्ञान भी है, उसको जानने- 
पर--अनुभवनेपर जाननहारे को सुख है, ज्ञान भी है, इसलिए शुद्ध जीवके सारपना 
चघटता है ॥॥१॥ 
( अनष्ट्प्‌ ) 
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अ्ननन्‍्तधमंणस्तत्व पश्यन्तो प्रत्यगात्मन: । 


अ्रनेकान्तमयी मूर्तिनित्यमेव प्रकाशताम्‌ ॥२॥। 

खण्डान्वय सहित अथे-- “नित्यमेब प्रकाशताम्‌” [ नित्य ] सदा त्रिकाल 
[ प्रकाशताम्‌ ] प्रकाशको करो। इतना कहकर नमस्कार किया। वह कौन ? 
“प्रनेकान्तमयी मूर्ति:” [ अनेकान्तमयी ] न एकान्त: अनेकान्तः । अनेकान्त अर्थात्‌ 
स्थाद्दाद, उसमयी श्रर्थात्‌ वही है [ मूर्तिः ] स्वरूप जिसका, ऐसी है सर्वज्ञकी 
वाणी अर्थात्‌ दिव्यध्वनि । इस अवसर पर आशंका उपजती है कि कोई 
जानेगा कि अ्नेकान्त तो संशय है, संशय मिथ्या है। उसके प्रति ऐसा समाधान 
करना-अनेकान्त तो संशयको दूरीकरणशील है और वस्तुस्वरूपको साधनशील है। 
उसका विवरण-जो कोई सत्तास्वरूप वस्तु है वह द्रव्य-गुणात्मक है । उसमें जो सत्ता 


जीव-प्रधिकार ३ 


अभेदरूपसे द्रव्यरूप कहलाती है वही सत्ता भेदरूपसे गुरारूप कहलाती है। इसका नाम 
अनेकान्त है । वस्तुस्वरूप अनादि-निधन ऐसा ही है। किसीका सहारा नहीं । इसलिए 
अनेकान्त प्रमाण है । आगे जिस वाणीको नमस्कार किया वह वारी कंसी है ? 
“प्रत्यगात्मनस्तत्त्वं पश्यन्ती” [ प्रत्यमात्मनः | सर्वज्ञ वीतराग । उसका विवरण-श्रत्यक्‌ 
अर्थात्‌ भिन्न; भिन्न अर्थात्‌ द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकमंसे रहित, ऐसा है आत्मा-जीवद्रव्य 
जिसका वह कहलाता है प्रत्यगात्मा; उसका [ तर ] स्वरूप, उसको [ पश्यन्सी ] 
अनुभवनशील है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई वितर्क करेगा कि दिव्यध्वनि तो 
पुदूगलात्मक है, अचेतन है, अचेतनको नमस्कार निषिद्ध है। उसके प्रति समाधान 
करनेके निरमित्त यह अर्थ कहा कि वाणी सर्वज्ञस्वरूप-अनुसारिणी है, ऐसा माने बिना 
भी बने नहीं । उसका विवरण--वागी तो अचेतन है । उसको सुनने पर जीवादि 
पदार्थका स्वरूपज्ञान जिस प्रकार उपजता है उसी प्रकार जानना--वाणीका पृज्यपना 
भी है। कैसे हैं सर्वज्ञ वीतराग ? “अनन्तघमंण:” [ अनन्त ] अति बहुत हैं [ घ्मणः ] 
गुण जिनके ऐसे हैं। भावार्थ इस प्रकार है--कोई मिथ्यावादी कहता है कि परमात्मा 
निगु णा है, गुण विनाश होनेपर परमात्मपैना होता है । सो ऐसा मानना भूठा है, 
कारण कि गुणोंका विनाश होनेपर द्रव्यका भी विनाश है ॥२॥। 
( मालिनी ) 
परपरिणतिहेतोमोहनाम्नो 5नु भावा- 
वदविरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माधिताया: । 
 भम परमविशुद्धिः शुद्धचिन्मात्रम्त्तें- 
भेवतु समयसारव्याख्ययेवानुभूतेः ॥ ३ ॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“मम परमविशुद्धि: भवतु” शास्त्रकर्ता है अमृतचन्द्र- 
सूरि। वह कहता है-न मम ] मुमे [ परमविशुद्धि! ) शुद्धस्वरूपप्राप्ति। उसका 
विवरण--प रम-सर्वोत्कृष्ट विशुद्धि-निर्मेतता [ भतु ] होओ । किससे ? 
“समयसा रव्याख्यया ” [ समयसार ] शुद्ध जीव, उसके [ व्याख्यया ) उपदेशसे हमको 
शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति होओ। भावार्थ इसप्रकार है--यह शास्त्र परमार्थरूप है, 
वेराग्योत्पादकक है। भारत-रामायणके समान रागवर्धक नहीं है। कैसा हूं मैं? 
“अनुभूते:” अनुभूति-अतीन्द्रिय सुख, वही है स्वरूप जिसका ऐसा हूँ । और कैसा हूँ ? 
“शुद्धचिन्सात्रमूर्ते:” [ शुद्ध ) रागादि-उपाधिरहित [ विन्मात्र ] चेतनामात्र [ मू्तें! ] 
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स्वभाव है जिसका ऐसा हूँ । भावार्थ इसप्रकार है--दरव्याथिकनय से द्रव्यस्बरूप ऐसा 
ही है। और कंसा हूँ मैं? “अ विरतमनुभाव्यव्याप्तिकल्माषिताया:” [ अविरतं ] 
निरन्तरपने अनादि सन्तानरूप [ अनुभाव्य| विंषय-कषायादिरूप अशुद्ध चेतना, उसके 
साथ है [ थ्याप्ति ] व्याप्ति अर्थात्‌ उसरूप हे विभाव-परिणमन, ऐसा है [ कल्माषितायाः ] 
कलंकपना जिसका ऐसा हूँ । भावार्थ इस प्रकार है--पर्यायाथ्रिकनयसे जीववस्तु 
अशुद्धरूपसे अनादिकी परिणमी है । उस अशुद्धताके विनाश होने पर जीववस्तु शान- 
स्वरूप सुखस्वरूप है । आगे कोई प्रह्न करता है कि जीववस्तु अनादिसे अशुद्धरूप 
परिणमभी है, वहाँ निमित्तमात्र कुछ है कि नहीं है ? उत्तर इसप्रकार--निम्ित्तमात्र 
भी है । वह कौन, वही कहते हैं--“मोहनाम्नोध्नुभावात्‌” [ मोहनाम्न! | पुद्गलपिण्ड- 
रूप आठ कर्मोंमें मोह एक कर्मजाति है, उसका [ अलुमाबात्‌ ]) उदय अर्थात्‌ विपाक- 
अवस्था। भावार्थ इस प्रकार है--रागादि-अशुद्धपरिणामरूप जीवद्रव्य व्याप्य-व्यापकर्प 
परिणमे है पुदुगलपिण्डरूप मोहकर्मका उदय निमित्तमात्र है जैसे कोई धतूरा पीनेसे 
घूमता है, निमित्तमात्र धतूराका उसको है। कैसा है मोहनामक कर्म ? “परपरिणति- 
हेतो:” [ पर ] अशुद्ध [ परिणति ] जीवका परिणाम, जिसका [ हेतोः ] कारण है । 
भावार्थ इसप्रकार है--जीवके अशुद्ध परिणामके निमित्त ऐसा रस लेकर मोहकर्म बँधता 
है, बादमें उदय समयमें निर्मित्तमात्र होता है ॥३॥ 


( मालिनी ) 


उभयनयविरोधध्व॑सिनि स्पात्पदांक 
जिनवचसि रमन्ते ये स्वयं वान्तमोहाः । 
सपदि समयसारं ते परं ज्योतिरुच्चे- 
रनवमनयपक्षाक्षुण्णमोक्षत्त एवं ॥ ४ 0 


खण्टान्बय सहित अं" ते समयसारं ईक्षन्ते एव” [ ते ]) आसन्‍्नभव्य 
जीव [ समयसारं ] शुद्ध जीवको [ ईश्वन्ते एव ] प्रत्यक्षपने प्राप्त होते हैं। “सपदि” 
थोड़े ही कालमें । कंसा है शुद्ध जीव! “उच्चे: परं ज्योति:ः अतिशयमान 
ज्ञानज्योति हे । और कंसा ? “अनवं” अनादिसिद्ध हे। और कंसा हे ? 
“अनयपक्षाल्ुण्णं' [ अनयवक्ष ] मिथ्यावादसे [ अक्षण्ण ] जखण्डित है। भावार्थ इस 
प्रकार हे--मिथ्यावादी बौद्धादि भूठी कल्पना बहुते प्रकार करते हैं, तथापि बे ही 


जीव-भ्धिकार भर 


भूठे हैं । आत्मतत्त्व जैसा है बैसा ही है । आगे वे भव्य जीव क्‍या करते हुए शुद्ध स्वरूप 
पाते हैं, वही कहते हैं--“ये जिनवचसि रमन्ते” [ये] आसन्नभव्य जीव [जिनवचसि] दिव्य- 
ध्वनि द्वारा कही है उपादेयरूप शुद्ध जीववस्तु, उसमें [रमन्ते)] सावधानपने रुचि-अ्रद्धा- 
प्रतीति करते हैं। विवरण --शुद्ध जीववस्तुका प्रत्यक्षपने अनुभव करते हैं उसका नाम 
रुचि-श्रद्धा-प्रतीति हैं। भावार्थ इस प्रकार हैं -बचन पुद्गल है, उसकी रुचि करने पर 
स्वरूपकी प्राप्ति नहीं । इसलिए वचनके द्वारा कही जाती है जो कोई उपादेय वस्तु, 
उसका अनुभव करने पर फलप्राप्ति है । कैसा है जिनवचन ? “उभयनयविरोधध्वंसिनि'' 
[उम्र] दो [नय] पक्षपात [विरोध] परस्पर बैरभाव । विचरण-. एक सत्त्वको द्रव्योथिक- 
नय द्रव्यकृप, उसी सत्त्वकों पर्यायाथिकनय पर्यायरूप कहता है; इसलिए परस्पर विरोध 
है; उसका [ ध्वंसिनि ] मेटनशील है । भावार्थ इस प्रकार है दोनों नय विकल्प हैं, शुद्ध 
जीवस्वरूपका अनुभव निविकल्प है, इसलिए शुद्ध जीववस्तुका अनुभव होनेपर दोनों 
नयविकल्प भूठे हैं। और कैसा है जिनवचन ? “स्यात्पदाडुः ” [स्यात्यद] स्याद्वाद श्रर्थात्‌ 
अ्रनेकान्त-- जिसका स्वरूप पीछे कहा है, वही है [अंके] चिह्न जिसका, ऐसा है । भावार्थ 
इस प्रकार है--जो कुछ वस्तुमात्र है वह तो निर्भेद है। वह वस्तुमात्र वचनके द्वारा 
कहनेपर जो कुछ वचन बोला जाता है वही पक्षरूप है। कंसे हैं आसन्नभव्य जीव ? 
“स्वयं वान्तमोहा:'[स्त्रयं] सहजपने [वास्त] वमा है [मोहा:] मिथ्यात्व-विपरीतपना, ऐसे 
हैं । भावार्थ इस प्रकार है-अनन्त संसार जीवके भ्रमते हुए जाता है । वे संसारी जीव 
एक भव्यराशि है, एक अभव्यराशि है । उसमें श्रभव्यराशि जीव शज्रिकाल ही भोक्ष जानेके ' 
अधिकारी नहीं । भव्य जीवोंमें कितने ही जीव मोक्ष जाने योग्य हैं । उनके मोक्ष पहुँचनेका ' 
कालपरिमाण है । विवरण--यह जीव इतना काल बीतनेपर मोक्ष जायेगा ऐसी नोंध 
केवलज्ञानमें है। वह जीव संसारमें भ्रमते भ्रमते जभी प्रध॑पुद्गलपरावतंनमात्र रहता है 
तभी सम्यक्त्व उपजने योग्य है। इसका नाम काललब्धि कहलाता है । यद्यपि सम्यक्त्व- 
रूप जीवद्रव्य परिणमता है तथापि काललब्धिके बिना करोड़ उपाय जो किये जायें तो 
भी जीव सम्यक्त्वरूप परिणमन योग्य नहीं ऐसा नियम है । इससे जानना कि सम्थक्त्व- 
वस्तु यत्नसाध्य नहीं, सहजरूप है ॥४॥ 
(मालिनी) 
व्यवहरणनय: स्याहश्मपि प्राक्पदव्या- 


मिह. निहितपदानां हन्त हस्तावलस्य: । 
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तदपि परममर्थ चिच्चमत्कारमात्र 
परविरहितमन्तः पश्यतां नेष किडिचित्‌ ।५। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--- व्यवहरणनय: यद्यपि हस्तावलम्बः स्यात्‌” [व्यवहरण 
नयः] जितना कथन । उसका विवरण --जीववस्तु निविकल्प है | वह तो ज्ञानगोचर है। 
बही जीववस्तुकों कहना चाहें, तब ऐसे ही कहनेमें झ्राता है कि जिसके गुण-दर्शन-ज्ञान- 
चारित्र बह जीव । जो कोई बहुत साधिक (अधिक बुद्धिमान) हो तो भी ऐसे ही कहना 
पड़े । इतने कहनेका नाम व्यवहार है । यहाँ कोई आशंका करेगा कि वस्तु निविकल्प 
है, उसमें विकल्प उपजाना अयुक्त है। वहाँ समाधान इस प्रकार है कि व्यवहारनय 
हस्तावलम्ब है ! [ हस्तावलम्ब: ] जेसे कोई नीचे पड़ा हो तो हाथ पकड़कर ऊपर लेते 
हैं वंसे ही गुश-गुणीरूप भेद कथन ज्ञान उपजनेका एक अंग है । उसका विवरण-- 
जीवका लक्षण चेतना इतना कहनेपर पुदुगलादि श्रचेतन द्रब्यसे भिन्नपनेकी प्रतीति 
उपजती है। इसलिए जबतक अनुभव होता है तबतक गुण-गुणी भेदरूप कथन ज्ञानका 
अंग है । व्यवहारनय जिनका हस्तावलम्ब है वे कंसे हैं ? “प्राक्पदव्यामिह निहितपदानां” 
[ हह ] विद्यमान ऐसी जो [ प्राक्पदब्यां ] ज्ञान उत्पन्न होनेपर प्रारम्भिक अ्रवस्था 
उसमें [ निहितपदानां ] निहित-रखा है पद-सर्वस्व जिन्होंने ऐसे हैं । भावार्थ इस प्रकार 
है--जो कोई सहजरूपसे भ्रज्ञानी हैं, जीवादि पदार्थोका द्रव्य-गुणा-पर्याय-स्वरूप जाननेके 
अ्रभिलाषी हैं, उनके लिए गुरा-गुणीभेदरूप कथन योग्य है । “हन्त तदपि एब न किश्नित्‌” 
यद्यपि व्यवहारनय हस्तावलम्ब है तथापि कुछ नहीं, नोंध (ज्ञान, समझ) करनेपर 
भूठा है। वे जीव कंसे हैं जिनके व्यवहारनय भूठा है ? “चिच्चमत्कारमात्रं श्रर्थ भ्रन्त: 
पश्यतां” [ चित्‌ ] चेतना [ चमत्कार ] प्रकाश [ मात्र ] इतनी ही है [ अर्थ ] शुद्ध 
जीववस्तु, उसको [ अंतःपश्यतां ] प्रत्यक्षपने अनुभवते हैं। भावार्थ इस प्रकार है-- 
वस्तुका अनुभव होनेपर वचनका व्यवहार सहज ही छूट जाता है। कंसी है वरतु ? 
“परम” उत्कृष्ट है, उपादेय है । भर कंसी है वस्तु ? “परविरहितं” [ पर ] द्रव्यकर्म- 
नोकमं-भावकर्मसे [ बिरहित॑ ] भिन्न है ॥५॥ 

( शाटू लकिकीडित ) 
एकत्वे नियतस्य शुद्धनयतो व्याप्तुयंदस्यात्मनः 
प्र्णशानधनस्थ वर्शनसिह व्रव्यास्तरेस्य:ः पृथक्‌ । 


जौव-प्रधिकार ७ 


सम्यग्वशंनसेतदेव नियमादात्मा च तावानय॑ 
तन्मुक्त्वा नवतत्त्वसन्ततिमिमासात्मायमेको 5स्तु नः ॥६॥। 

खण्डान्वय सहित अथे--तत्‌ नः अय॑ एक: श्रात्मा अस्तु” [ तत्‌ ] इस कारण 
[ नः ] हमें [ अय्य ] यह विद्यमान [ एकः ] शुद्ध [ आत्मा ] चेतनपदार्थ [ अस्तु ] 
होश्रो । भावार्थ इस प्रकार है--जीववस्तु चेतनालक्षण तो सहज ही है। परन्तु 
मिथ्यात्वपरिणामके कारण भ्रमित हुआ अपने स्वरूपको नहीं जानता, इससे भ्ज्ञानी 
ही कहना । अभ्रतएव ऐसा कहा कि मिथ्या परिश्यामके जानेसे यही जीव अपने स्वरूपका 
अनुभवशीली होग्रो । क्या करके ? “इमां नवतस्त्वसन्तरति मुक्त्वा” [ इमां | आगे कहे 
जानेवाले [ नश्वतत्व ] जीव-अजीव-आख्रव-बन्ध-संवर-निज रा-मोक्ष-पुष्य-पापके [सन्तर्ति] 
अनादि सम्बन्धको [ मुकक्‍त्वा ] छोड़कर । भावार्थ इस प्रकार है--संसार-अ्रवस्थामें जीव- 
द्रव्य नौ तत्त्वरूप परिणमा है, वह तो विभाव परिणति है, इसलिए नौ तत्त्वरूप वस्तुका 
अनुभव भिध्यात्व है । “यदस्यात्मन: इह द्र॒व्यान्तरेभ्यः प्ृथक्‌ दर्शन नियमात्त एतदेव 
सम्यग्दशंनं” [ यत्‌ ] जिस कारण [ अस्पात्मनः | यही जीवद्रव्य [ द्रव्यान्तरेम्यः एथक्‌ ] 
सकल कर्मोपाधिसे रहित जैसा है [ हह दक्शनं ] वेसा ही प्रत्यक्षणे' उसका अनुभव 
[ निपमात्‌ ] निश्चयसे [ एतदेव सम्पग्दश्न ] यही सम्यग्दर्शन है । भावार्थ इसप्रकार 
है-सम्यग्दर्शन जीवका गुर है | वह गुण संसार-अवस्थामें विभावरूप परिणमा है । 
वही गुगा जब स्वभावरूप परिणमे तब मोक्षमार्ग है। विवरण-- सम्यक्त्वभाव होनेपर 
नृतन ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्माख्रव मिटता है, पूवंबद्ध कर्म निर्जरता है; इस कारण मोक्ष- 
मार्ग है। यहाँपर कोई आह्ंका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यग्दशेन-ज्ञान-चारित्र इन तीनोंके 
मिलनेसे होता है । उत्तर इस प्रकार है-शुद्ध जीवस्वरूपका श्रनुभव करनेपर तीनों ही 
हैं। कंसा है शुद्ध जीव ? “शुद्धनयत: एकत्वे नियतस्य” [ शुद्धन॒यतः ] निविकल्प वस्तु- 
मात्रकी दृष्टिसे देखते हुए [ एकत्वे | शुद्धपना [ नियतस्थ ] उसरूप है। भावार्थ इस- 
प्रकार है- जीवका लक्षण चेतना है। वह चेतना तीन प्रकारकी है--एक ज्ञानचेतना, 
एक कर्मचेतना, एक कर्मफलचेतना । उनमेंसे ज्ञानचेतना शुद्ध चेतना है, शेष अशुद्ध 
चेतना हैं | उनमेंसे अशुद्ध चेतनारूप वस्तुका स्वाद सर्व जीवोंको अनादिसे प्रगट ही है। 
उसरूप अनुभव सम्यक्त्व नहीं । शुद्ध चेतनामात्र वस्तुस्वरूपका आस्वाद आवे तो सम्य- 
क्त्व है । और कंसी है जीववस्तु ? “व्याप्तु:” अपने ग्रुण पर्यायोंको लिये हुए है इतना 
कहकर शुद्ध पना दृढ़ किया है। कोई आशंका करेगा कि सम्यक्त्व-गुण और जीव- 
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वस्तुका भेद है कि अ्रभेद है ? उत्तर ऐसा कि अभेद है “भ्रात्मा च तावानयम [अयम्‌] 
यह [ आत्मा ] जीववस्तु [ ताबान्‌ ] सम्यकत्व-गुणमात्र है ।६।# 
( भनुष्टुप्‌ ) 
झ्रतः शुद्धनयायत्तं प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति तत्‌ । 
नवतत्त्वगत्वे5पि यदेकत्व॑ न सुठ्चति ॥७॥॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ--“अत: तत्‌ प्रत्यग्ज्योतिश्वकास्ति” [ गतः ] यहाँ 
से आगे [ तत्‌ ] वही [शत्यग्ज्योतिः] शुद्ध चेतनामात्र वस्तु [चकास्ति] शब्दों द्वारा युक्तिसे 
कही जाती है । कंसी है वस्तु ? “शुद्धनयायत्तम” [ शुद्धनय ] वस्तुमात्रके [ आयकर ] 
आधीन है । भावार्थ इस प्रकार है--जिसका अनुभव क रनेपर सम्यक्त्व होता है उस 
शुद्ध स्वरूपको कहते हैं--यदेकत्वं न मुश्नति” [ यत्‌ ] जो शुद्ध वस्तु [णकत्व॑| शुद्धपने- 
को [न मुश्वति] नहीं छोड़ती है । यहाँपर कोई आशंका करेगा कि जीववस्तु जब संसारसे 
छूटती है तब शुद्ध होती है । उत्तर इस प्रकार है--जीववस्तु द्र॒व्यदृष्टिसे विचार करने- 
पर त्रिकाल ही शुद्ध है। वही कहते हैं--“नवतत्त्वग॒तत्वे5पि ” [ नव॒तत््व ] जीव-अजीव- 
आाख्रव-बन्ध-संवर-निजं रा-मोक्ष-पुण्य-पाप [ गतत्वे5पि ] उसरूप परिणत है तथापि शुद्ध- 
स्वरूप है भावार्थ इस प्रकार है--जंसे भ्रग्नि दाहक लक्षणवाली है, वह काष्टठ, तृरा, 
कण्डा आदि समस्त दाह्मको दहती है, दहती हुई अग्नि दाह्याकार होती है, पर उसका 
विचार है कि जो उसे काष्ठ, तृण और कण्डेकी आकृतिमें देखा जाय तो काष्ठकी भ्ररिनि 
तृणकी अग्नि और कण्डकी अ्रग्नि ऐसा कहना साँचा ही है और जो अग्निकी उष्णता- 
मात्र विचारा जाय तो उष्णमात्र हं। काष्ठकी अग्नि, तृणकी अग्नि और कण्डेकी अग्नि 
ऐसे समस्त विकल्प भूठे हैं। उसीप्रकार नौ तत्त्वरूप जीवके परिराम हैं| वे परिणाम 
कितने ही शुद्धरूप हैं, कितने ही अशुद्धरूप हें । जो नौ परिणाममें ही देखा जाय तो नौ ही 
तत्त्त साँचि हें और जो चेतनामात्र अनुभव किया जाय तो नौ ही विकल्प भूठे हैं ।७। 

( मालिनी ) 
चिरमिति नवतत्त्वच्छन्नमुन्नीयमानं 


कनकमिव निमग्नं वर्णमालाकलाप। 


छ यहाँ पूल ए्लोकमें “पूरणेशानघनस्य'” शब्द है उसका भ्रथ पं० श्री राजमछजीसे करना रह गया है। जो भ्र्थ निम्न 
प्रकार हो सकता है) कैसा है शुद्ष जीव ? “पूरांजानधनस्य” पूर्णों स्व-पर ग्राहक शक्तिका पुज है । 


' जीव-अभ्रधिकार & 


झथ सततविविकत दृश्यतामेकरूप॑ 
प्रतिपदमिदसात्मज्योतिरद्योतमानम्‌ ॥८॥। 


खण्डान्चय सहित अर्थ--“ भात्मज्योतिह श्यताम” [ आत्मज्योतिः ] जीवद्रब्यका 
शुद्ध ज्ञानमात्र, [ दृश्यतां ] सर्वथा अनुभवरूप हो । कैसी है आत्मज्योति ? “चिरमिति 
नवतत्त्वच्छन्नं भ्रथ सत्ततविविक्त॑” इस झवसर पर नाट्यर॒सक्रे समान एक जीववस्तु 
आदइचयेकारी प्नेक भावरूप एक ही समयमें दिखलाई देती है । इसी कारणसे इस 
शाखका नाम नाटक समयसार है। वही कहते हैं--[ चिरं | अमर्याद कालसे [ इति ] 
जो विभावरूप रागादि परिणाम-पर्यायमात्र विचारा जाय तो ज्ञानवस्तु [ नवतरचच्छन्नं ] 
पूर्वोक्त जीवादि नौ तत्त्वरूपसे आच्छादित है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीववस्तु 
अनादि कालसे धातु और पाषाणके संयोगके समान कर्म पर्यायसे मिली ही चली झा 
रही है सो मिली हुई होकर वह रागादि विभाव परिणामोंके साथ व्याप्य-व्यापक रूपसे 
स्वयं परिशणमन कर रही है। वह परिणमन देखा जाय, जीवका स्वरूप न देखा जाय 
तो जीववस्तु नौ तत्त्वरूप है ऐसा दृष्टि में आता है । ऐसा भी है, सर्वेथा भूठ नहीं है, 
क्योंकि विभावरूप रागादि परिणाम शक्ति जीवमें ही है । “ग्रथ” श्रब 'भ्रथ' पद द्वारा 
दूसरा पक्ष दिखलाते हैं--वही जीववस्तु द्रव्यरूप है, अपने गुरणा-पर्यायोंमें विराजमान 
है | जो शुद्ध द्रव्यस्वरूप देखा जाय, पर्यायस्वरूप न देखा जाय तो वह कैसी है ? 
“सततविविक्तम” [ सतत ] निरन्तर [ विबिक्तं ] नौ तत्त्वोंके विकल्पसे रहित है, शुद्ध 
वस्तुमात्र है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव सम्यक्त्व है। और कैसी 
है वह श्रात्मज्योति ? “वर्णामालाकलापे कनकमिव निमर्नं” [ बर्णमाला ] पदके दो भ्र्थ 
हैं-एक तो बनवारी# झौर दूसरा भेदपंक्ति । भावार्थ इस प्रकार है कि गुण-गुणीके 
भेदरूप भेदप्रकाश । 'कलाप' का भर्थ समूह है। इसलिये ऐसा प्रर्थ निष्पन्न हुआ कि 
जैसे एक ही सोना बानभेदसे अनेकरूप कहा जाता है वैसे एक ही जीववस्तु द्रव्य-गुण- 
पर्यायरूपसे अथवा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूपसे अनेकरूप कही जाती है। “अथ” अब अरथ' 
पद द्वारा पुनः दूसरा पक्ष दिखलाते हैं--प्रतिपदं एकरूप॑” [ प्रतिपर्द ) गुण-पर्यायरूप, 
अ्रथवा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप अथवा दृष्टांतकी अपेक्षा बानभेदरूप जितने भेद हें उन सब 
भेदोंमें भी [ एकरूपं ] श्राप (एक) ही है। वस्तुका विचार करनेपर भेदरूप भी वस्तु 


>> 


%. अनवारी-सोनारकी मू स । 
र्‌ 
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ही है, वस्तुसे भिन्न भेद कुछ वस्तु नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि सुवरणंमात्र न 
देखा जाय, बानभेदमात्र देखा जाय तो बानभेद है; सुवर्णकी शक्ति ऐसी भी है। जो 
बानभेद न देखा जाय, केवल सुवर्गामात्र देखा जाय तो बानभेद भूठा है। इसी प्रकार 
जो शुद्ध जीववस्तुमात्र न देखी जाय, गुण-पर्यायमात्र या उत्पाद-व्यय-पध्रौव्यमात्र देखा 
जाय तो गुण-पर्याय हैं तथा उत्पाद-व्यय-प्रौव्य हैं; जीववस्तु ऐसी भी है । जो गुण- 
पर्यायभेद या उत्पाद-व्यय-प्रौव्यमेद न देखा जाय, वस्तुमात्र देखी जाय तो समस्त' भेद 
भूठा है। ऐसा अनुभव सम्यक्त्व है। और कैसी है आत्मज्योति ? “उच्नीयमानं” चेतना 
लक्षणसे जानी जाती है, इसलिये अनुमानगोचर भी है । अथ दूसरा पक्ष --उद्योतमान 
प्रत्यक्ष ज्ञानगोचर है । भावार्थ इस प्रकार है--जो भेदबुद्धि करते हुए जीववस्तु चेतना 
लक्षणसे जीवको जानती है; वस्तु विचारनेपर इतना विकल्प भी भूठा है, शुद्ध बस्तु- 
मात्र है। ऐसा अनुभव सम्यकत्व है ।८। 
( मालिनी ) 

उदयति न नयश्रोरस्तमेति प्रमाणं 

क्वचिदषि च न विद्मो याति निक्षेपतक्रम । 

किसपरमभिदध्सो धाम्नि सर्वकषे:स्मिन्‌ 


अनुभवमुपयाते भाति न ढ्वं तमेव ॥॥६॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थं--“अस्मिन्‌ घाम्ति अनुभवमुपयाते द्वैतमेव न भाति” 
| अस्मिन्‌ ] इस-स्वयंसिद्ध [ धाम्नि ] चेतनात्मक जीव वस्तुका [ अठुभव | प्रत्यक्षरूप 
आस्वाद [ उपयाते ] आनेपर [ दे तमेव ] सूक्ष्म-स्थूल भ्रन्तर्जल्य और बहिजंल्परूप सभी 
विकल्‍प [ न भाति ] नहीं शोभते हैं। भावार्थ इस प्रकार हे --अ्रनुभव प्रत्यक्ष ज्ञान हे । 
प्रत्यक्ष ज्ञान हैँ श्रर्थात्‌ वेचच-वेदकभावसे आस्वादरूप है और वह अनुभव परसहायसे 
निरपेक्ष है । ऐसा अनुभव यद्यपि ज्ञानविशेष है तथापि सम्यक्त्वके साथ अविनाभूत है, 
वयोंकि यह सम्यग्हृष्टिके होता है, मिथ्याहृष्टिके नहीं होता है ऐसा निश्चय है | ऐसा 
अनुभव होनेपर जीववस्तु अपने' शुद्धस्वरूपको प्रत्यक्षरूपससे आस्वादती है। इसलिये 
जितने कालतक अनुभव होता है उतने कालतक वचनव्यवहार सहज़ ही बन्द रहता है, 
क्योंकि वचन व्यवहार तो परोक्षरूपसे कथक है । यह जीव तो प्रत्यक्षरूप अनुभवशील 
है, इसलिये (अनुभवकालमें) वचनव्यवहार पर्यन्त कुछ रहा नहीं । कसी है जीववस्तु ? 


जीब-प्रधिकार ११ 


“सर्वकषे” [ सब ] सब प्रकारके विकल्पोंका [ कप ] क्षयकरणशील (क्षय करनेरूप 
स्वभाववाली) है। भावार्थ इस प्रकार है--जंसे सूर्यप्रकाश अन्धकारसे सहज ही भिन्न 
है वेसे अनुभव भी समस्त विकतल्पोंसे रहित ही है। यहाँ पर कोई प्रश्न करेगा कि 
अनुभवके होनेपर कोई विकल्प रहता है कि जिनका नाम विकल्प है वे समस्त ही 
मिटते हैं ? उत्तर इस प्रकार हें कि समस्त ही विकल्प मिट जाते हैं, उसीको कहते 
हैं--नयश्री रपि न उदयति, प्रमाणमपि अस्तमेति, न विदम: निक्षेपचक्रमपि क्वचित्‌ 
याति, अपरं कि अभिदष्म:” जो अनुभवके आनेपर प्रमाण-नय-निक्षेप ही भूठा है | वहाँ 
रागादि विकल्पोंकी क्या कथा ? भावार्थ इस प्रकार है--जो रागादि तो भूठा ही है, 
जीवस्वरूपसे बाह्य है । प्रमाणनय-निक्षेपरूप बुद्धिके द्वारा एक ही जीव द्रव्यका द्रव्य- 
गुण-पर्यायरूप अथवा उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप भेद किया जाता है, वे समस्त भूठे हैं । इन 
सबके भूठे होनेपर जो कुछ वस्तुका स्वाद है सो अनुभव है । (प्रमाण) युगपत्‌ अनेक 
धमंग्राहक ज्ञान, वह भी विकल्प है, (नय) वस्तुके किसी एक गुरणका ग्राहक ज्ञान वह 
भी विकल्‍प हैं और (निक्षेप) उपचार घटनारूप ज्ञान, वह भी विकल्प हैं। भावार्थ 
इस प्रकार है कि अनादिकालसे जीव अज्ञानी हैँ, जीवस्वरूपको नहीं जानता है । वह 
सब जीवसत्त्वकी प्रतीति आनी चाहे तब जैसे ही प्रतीति आबे तैसे ही वस्तु-स्वरूप 
साधा जाता हे । सो साधना गुण-गुणीज्ञान द्वारा होती हे, दूसरा उपाय तो कोई नहीं 
है । इसलिये वस्तुस्वरूपका गुण-गुणीभेदरूप विचार करनेपर प्रमाण-नय-निक्षेपरूप 
विकल्प उत्पन्न होते हैं । वे विकल्प प्रथम अवस्थामें भले ही हैं, तथापि स्वरूप मात्र 
अनुभवनेपर भूठे हैं ।६। 
( उपजाति ) 


ग्रात्मस्वभाव॑ परभावभिन्न- 
सापूर्ण माद्यन्तविमुक्तसेकम्‌ । 
बिलीनसंकल्पविकल्प आल॑- 
प्रकाशयन्‌ शुद्धनपो उभ्युदेति ॥१०॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ--शुद्धनयः अम्युदेति” [ शुद्धनय ] निरुषाधि जीव- 


वस्तुस्वरूपका उपदेश [ अभ्युदेति ] प्रगट होता है । क्‍या करता हुआ प्रगट होता है ? 
“एक प्रकाशयन्‌” [ एड ] शुद्धस्वरूप जीववस्तुकों [ प्रकाशयन्‌ ] निरूपण करता हुआ । 
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कैसा है शुद्ध जीवस्वरूप ? “आादयन्तविमुक्तं” [ आश्न्त ] समस्त पिछले और आगामी 
कालसे [ बिश्व॒क्त ] रहित है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीववस्तुकी आदि भी 
नहीं है, अन्त भी नहीं है । जो ऐसे स्वरूपको सूचित करता है उसका नाम शुद्धनय है। 
पुनः कैसी है जीववस्तु ? “विलीनसंकल्पविकल्पजालं” [ बिलीन ] विलयको प्राप्त हो 
गया है [ संकल्प ] रागादि परिणाम और [ विकल्प ] अनेक नयविकल्परूप ज्ञानकी 
पर्याय जिसके ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है कि समस्त संकल्प-विकल्पसे रहित 
वस्तुस्वरूपका अनुभव सम्यकत्व है। पुनः कैसी है शुद्ध जीववस्तु ? “परभावभिन्‍नं'' 
रागादि भावोंसे भिन्न है। और कंसी है ? “आपूर्ण” अपने गुरणोंसे परिपूर्ण है। और 
कंसी है ? “आ्ात्मस्वभाव॑ आत्माका निज भाव है ॥॥१०॥ 
( मालिनी ) 

न हि विदधति बद्धस्पष्टभावादयों 5मी 

स्फुटमुपरि तरन्तो उप्येत्य यन्र प्रतिष्ठाम्‌ । 

अनुभवतु तम्ेव द्योतम्ानं समन्तात्‌ 


जगबपगतमोही भूय सम्यबस्वभावम्‌ ॥॥११॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“जगत्‌ तमेव स्वभाव सम्यक्‌ अनुभवतु” [ जगत ] 
सर्व जीवराशि [ तमेष | निश्चयसे पूर्वोक्त [ स्वभाव] शुद्ध जीववस्तुको [ सम्पकू ] 
जैसी है वेसी [ अनुभवतु | प्रत्यक्षपनेसे स्वसंवेदनरूप आस्वादों । कैसी होकर आस्वादे ? 
“अपगतमोहीभूय  [ अपग॒त ] चली गई है [ मोहीभूय ] शरीरादि परद्रव्यसम्बन्धी 
एकत्वबुद्धि जिसकी ऐसी होकर । भावार्थ इस प्रकार है कि संसारी जीवको संसारमें 
बसते हुए अनन्तकाल गया । शरीरादि परद्रव्य स्वभाव था, परन्तु यह जीव अपना ही 
जानकर पवृत्त हुआ, सो जभी यह विपरीत बुद्धि छूटती है तभी यह जीव शुद्धस्वरूपका 
अनुभव करनेके योग्य होता है । केसा है शुद्धस्वरूप ? “समन्तात्‌ द्योतमानं” [समन्ताद] 
सब प्रकारसे [ द्योतमानं ] प्रकाशमान है। भावार्थ इस प्रकार है कि अनुभवगोचर 
होनेपर कुछ भआरान्ति नहीं रहती । यहाँ पर कोई प्रइन करता है कि जीवको तो शुद्ध 
स्वरूप कहा और वह ऐसा ही है, परन्तु राग-ढं ष-मोहरूप पंरिणामोंको भ्रथवा सुख- 
दुःख आदिरूप परिणामोंको कौन करता है, कौन भोगता है ? उत्तर इस प्रकार है कि 
इन परिण्यामोंको करे तो जीव करता है और जीव भोक्ता है परन्तु यह परिराति 
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विभावरूप है, उपाधिरूप है। इस कारण निजस्वरूप विचारनेपर यह जीवका स्वरूप 
नहीं है ऐसा कहा जाता है। कसा है शुद्धस्वरूप ? “यत्र अमी बद्धस्पृष्टभावादय: 
प्रतिष्ठा न हि विदधति” [ यत्र ] जिस शुद्धात्मस्वरूपमें | अमी ] विद्यमान [ बद्ध ] 
अशुद्ध रागादिभाव, [ स्पष्ट | परस्पर पिण्डरूप एक क्षेत्रावगाह और | भावादयः ] 
आदि शब्दसे गृहीत अन्यभाव, अनियतभाव, विशेषभाव ओर संयुक्तभाव इत्यादि जो 
विभावपरिणाम हैं वे समस्त भाव शुद्धस्वरूपमें [ प्रतिष्ठा ] शोभाको [ न हिं विद्धति ] 
नहीं धारण करते हैं। नर, नारक, तियंश्व और देवपर्यायरूप भावका नाम अन््यभाव है। 
असंख्यात प्रदेशसम्बन्धी संकोच और विस्ताररूप परिणमनका नाम भ्रनियतभाव है । 
दर्शन, ज्ञान और चारित्ररूप भेदकथनका नाम विशेषभाव है तथा रागादि उपाधि 
सहितका नाम संयुक्तभाव है । भावार्थ इस प्रकार है कि बद्ध, स्पृष्ट, अन्य, अनियत, 
विशेष और संयुक्त ऐसे जो छह विभाव परिणाम हैं वे समस्त संसार अवस्थायुक्त 
जीवके हैं, शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करनेपर जीवके नहीं हैं । कैसे हैं बद्ध-स्पृष्ट आदि 
विभावभाव ? “फुट” प्रगटरूपसे “एत्य अपि” उत्पन्न होते हुए विद्यमान ही हैं तथापि 
“उपरि तरन्त:” ऊपर ही ऊपर रहते हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका ज्ञानग्रुण 
त्रिकालगोचर है उस प्रकार रागादि विभावभाव जीववस्तुमें त्रिकालगोचर नहीं है । 
यद्यपि संसार अवस्थामें विद्यमान ही हैं तथापि मोक्ष अवस्थामें सबंथा नहीं हैं, इसलिए 
ऐसा निश्चय है कि रागादि जीवस्वरूप नहीं हैं ॥॥११॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

भूतं भान्तमभ्तसेव रससा निर्भिद्य बन्धं सुधो- 

यद्यन्तः किल का उप्यहों कलयति व्याहत्यमोहं हठातू । 

श्रात्मात्मानुभवेकगम्पमहिसा व्यक्तों 5यमास्ते भय 


नित्य कमंकलइपइुविकलो देवः स्वयं शाश्वतः ॥॥१२॥। 


खण्डाल्य सहित अर्थ--अयं आत्मा व्यक्त: आस्ते” [ अय॑ ] इस प्रकार 
[ आत्मा ] चेतनालक्षण जीव [ व्यक्तः ] स्वस्वभावरूप [ आस्ते ] होता है । कैसा होता 
है ? "“नित्यं कर्मकलंकपंकविकलः:” [ नित्य ]) त्रिकालगोचर [ कम ] अशुद्धतारूप 
[ कलंकपंक ] कलुषता-कीचड़से [ विकलः ] सर्वेथा भिन्न होता है.। और कसा है ? 
“प्रवं” चार गतिमें अ्रमता हुआ रह (रुक) गया। और कैसा है १ “देव: त्रैलोक्यसे 
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पूज्य है। और कैसा है ? “स्वयं शाइवत:” द्रव्यरूप विद्यमान ही है । और कैसा होता 
है ? “भ्रात्मानुभवैकगम्यमहिमा” [ आत्मा ] चेतन वस्तुके [ अनुभव ] प्रत्यक्ष-आस्वादके 
द्वारा [ एक ] अ्रद्वितीय [ गम्प ] गोचर हे [ महिमा ] बड़ाई जिसकी ऐसा हे । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका जिस प्रकार एक ज्ञानगुण हैं उसी प्रकार एक 
अतीन्द्रिय सुखगुण है सो सुखयुण संसार अ्रवस्थामें अशुद्धपनेसे प्रगट आस्वादरूप नहीं 
है । अशुद्धपनाके जानेपर प्रगट होता हैं । वह सुख अतीन्द्रिय परमात्माके होता है । उस 
सुखको कहनेके लिये कोई दृष्टांत चारों गठियोंमें नहीं है, क्योंकि चारों ही गतियाँ 
दुःखरूप हैं, इसलिये ऐसा कहा कि जिसको शुद्धस्वरूपका अनुभव है सो जीव परमात्मा- 
रूप जीवके सुखको जाननेके योग्य है । क्योंकि शुद्धस्वरूप श्रनुभवनेपर अतीन्द्रिय सुख 
है--ऐसा भाव सूचित किया है । कोई प्रश्न करता हैं कि कैसा कारण करनेसे जीव 
शुद्ध होता है ? उत्तर इस प्रकार है कि शुद्धका अनुभव करनेसे जीव शुद्ध होता है । 
“किल यदि को5पि सुधीः अन्त: कलयति” [ किल ] निरचयसे [ यदि ] जो [ को5पि ] 
कोई जीव [ अन्तः कलयति ] शुद्धस्वरूपको निरन्तर अनुभवता है । कैसा हे जीव ? 
“सुधी:” शुद्ध हे बुद्धि जिसकी । क्या करके अनुभवता है ? “रभसा बन्ध नि्भिद्य” 
[ रमता ] उसी काल [ बन ] द्रव्यपिण्डरूप मिथ्यात्व कर्मके [ निर्भिश्र ] उदयको मेट 
करके अथवा मूलसे सत्ता मेट करके, तथा “हठात्‌ मोहं व्याहत्य” [ हठाव ] बलसे 
[ मोहं ] मिथ्यात्वरूप जीवके परिणामकों [ व्याहत्य ] समूल नाहा करके । भावार्थ 
इस प्रकार हैं कि अनादि कालका भिथ्यादृष्टि ही जीव काललब्धिके प्राप्त होनेपर 
सम्यक्त्वके ग्रहणाकालके पूर्व तीन करण करता है । वे तीन करण भ्रन्तमु ह॒त॑में होते हैं । 
करणा करनेपर द्रव्यपिण्डरूप मिथ्यात्वकर्मकी शक्ति मिटती हूँ । उस शक्तिके मिटनेपर 
भावमिथ्यात्वरूप जीवका परिणाम भिटता हूँ । जिस प्रकार धतूराके रसका पाक 
मिटनेपर गहलपना मिट्ता हे | कैसा हें बन्ध अथवा मोह ? “भूतं भान्तं अभूतं एव” 
[ एवं ] निश्चयसे [ भूत ] श्रतीत काल सम्बन्धी, [ सान्‍्ते ] वर्तमान काल सम्बन्धी, 
[ अध्ूत ] आगामी कालसम्बन्धी । भावार्थ इस प्रकार है-त्रिकाल संस्काररूप हे जो 


दरीरादिसे एकत्वबुद्धि उसके मिटनेपर जो जीव शुद्ध जीवको अनुभवता है वह जीव 
निरचयसे कर्मोंसे मुक्त होता है ॥१२॥ 


औओव- भ्रधिकार १ 


( वसन्‍्ततिलका ) 
शात्मानुभृतिरिति शुद्ध नयात्मिका या 
जञानानुभृतिरियमेव किलेति बुद्ध वा । 
भ्रात्मानसात्मनि निवेश्य सुनिष्प्रकम्प- 
मेको 5स्ति नित्यमब्रबोधधनः समनन्‍्तात्‌ ॥१३॥ 


“ £ “शण्डान्यय सहित अर्थ--“भ्रात्मा सुनिष्प्रकम्पं एको5स्ति” [ आत्मा ] चेतन 
द्रव्य [ धुनिष्पकम्प॑ ] अशुद्ध परिशमनसे रहित [ एकः ] शुद्ध [ अस्ति ] होता है। 
कैसा है आत्मा ? “नित्यं समन्‍्तात्‌ अवबोधघन:” [ नित्य ] सदाकाल [ समन्‍्ताद ) सर्वाज़ज 
[ अपवोधधनः ] ज्ञानगुणाका समूह है-ज्ञानपुत्न है। क्‍या करके आत्मा. शुद्ध होता है ? 
“आत्मना आत्मनि निवेश्य” [ आत्मना ] अपनेसे [ आत्मनि ] अपने ही में [ निवेश्य 
प्रविष्ट होकर । भावार्थ इस प्रकार है कि भ्रात्मानुभव परद्रव्यकी सहायतासे रहित है । 
इस कारण अपने ही में अपनेसे आत्मा शुद्ध होता है । यहाँ पर कोई प्रइन करता है कि 
इस अवसरपर तो ऐसा कहा कि आत्मानुभव करनेपर आत्मा शुद्ध होता है श्नौर कहींपर 
यह कहा है कि ज्ञानगुण-मात्र अनुभव करनेपर आत्मा शुद्ध होता है सो इसमें विशेषता 
क्या है ? उत्तर इस प्रकार है कि विशेषता तो कुछ भी नहीं है । वही कहते हैं--“या 
शुद्धनयात्मिका आत्मानुभूति: इति किल इय॑ एवं ज्ञानानुभूति: इति बुदृध्वा' [ या ] 
जो [ आत्माजुभूतिः ] आत्मद्रव्यका प्रत्यक्षरूपसे झास्वाद है। कंसी है अनुभूति ? 
[ शुद्धनयात्मिका ] शुद्धनय अर्थात्‌ शुद्धवस्तु सो ही है आत्मा भ्र्थात्‌ स्वभाव जिसका 
ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है--निरुपाधिरूफ्से जींवद्रव्य जैसा है वंसा ही प्रत्यक्षरूपसे 
आस्वाद आबे ; इसका नाम शुद्धात्मानुभव है। [ किल ] निश्चयसे [ इय॑ एव 
ज्ञानानुभृतिः ] यह जो आत्मानुभूति कही वही ज्ञानानुभूति है [ इतिबुद्ध्वा ] इतनामात्र 
जानकर । भावाथ इस प्रकार है कि जीववस्तुका जो प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद, उसको 
नामसे आत्मानुभव ऐसा कहा जाय अथवा ज्ञानानुभव ऐसा कहा जाय । नामभेद है, 
वस्तुभेद नहीं है । ऐसा जानना कि आ्ात्मानुभव मोक्षमार्ग है। इस प्रसंगमें और भी 
संशय होता है कि कोई जानेगा कि ह्वादशाज्भ ज्ञान कुछ अपूर्व लब्धि है। उसके प्रति 
समाधान इस प्रकार है कि द्वादशाज्ज्ञान भी विकल्प है । उसमें भी ऐसा कहा है कि 
शुद्धात्मामुभूति मोक्षमार्ग है, इसलिए शुद्धात्मानुभूतिके होनेपर श्षास्त्र पढ़ने की कुछ 
अटक नहीं हैँ ॥१३॥।. जप | 8 
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( पृथ्वी ) 

झखण्डितमनाकूलं॑ ज्वलवनन्तमन्तबंहि- 

मंहः परममस्तु नः सहजमुद्विलासं सदा । 

चिदुच्छलननिर्भ रं सकलकालमालस्बते 

यदेकरसमुललसललबणखिल्यलीलायितम्‌ ॥॥१४॥। 

खण्हान्वय सहित अर्थ--“तत्‌ महः नः अस्तु” [ तत ] वही [ महः ) शुद्ध 
ज्ञानमात्र वस्तु [ नः ] हमारे [ अस्तु ] हो | भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्धस्वरूपका 
भ्रनुभव उपादेय है, अन्य समस्त हेय है । कैसा है वह 'महः: ? “परमं” उत्कृष्ट है । 
झ्रौर कैसा है 'मह:' ? “अ्खण्डितं” खण्डित नहीं है-परिपूर्ण हे। भावार्थ इस प्रकार हूं 
कि इन्द्रियज्ञान खण्डित हे सो यद्यपि वर्तमान कालमें उसरूप परिणत हुआ हैँ तथापि 
स्वरूपसे ज्ञान अतीन्द्रिय हें। और कंसा हूँ ? “अनाकुल” आकुलतासे 
रहित हूँ । भावार्थ इस प्रकार हे कि यद्यपि संसार अ्रवस्थामें कमंजनित सुख-दु:खरूप 
परिणमता है. _ तथापि स्वाभाविक सुखस्वरूप हे । # और कसा है ? “अन्तर्बहिः 
ज्वलत्‌” [ अन्तः ] भीतर [ बहि: ] बाहर [ ज्वलत्‌ ] प्रकाशरूप परिणत हो रहा है । 
आवार्थ इस प्रकार ह कि जीववस्तु अ्रसंख्यातप्रदेशी हं, ज्ञानगुण सब प्रदेशोंमें एक 
समान परिणम रहा हूँ । कोई प्रदेशमें घट-बढ़ नहीं है। और कसा है ? “सहज” 
स्वयंसिद्ध है। और कैसा है ? “उद्विलासं” अपने गुरा-पर्यायसे धाराग्रवाहरूप परि- 
णमता हे । और कंसा है ? “यत्‌ (महः:) सकलकालं एकरस आलम्बते” [ यत्‌ ] 
जो [ महः ] ज्ञानपुञ्ञ [ सकलकाल ] त्रिकाल ही [ एकरसं ] चेतनास्वरूपको [ आलम्बते ] 
आधारभूत हूं। कंसा है एकरस १ “चिदुच्छलननिर्भर” [ चित्‌ ] ज्ञान [ उच्छलन ] परि- 
णमन उससे [ निर्भर ] भरितावस्थ हैं । और कंसा हू एकरस १ “लवणखिल्यलीलायितं 
[ लवण ) क्षाररसकी [ खिल्‍य ] काँकरीकी [ लीलायितं ] परिणतिके समान जिसका 
स्वभाव है । भावार्थ इस प्रकार हु कि जिस प्रकार नमककी काँकरी सर्वांग ही क्षार 
हैँ उसी प्रकार चेतनद्रव्य सर्वांग ही चेतन हैं ॥ १४॥ 
( भनुष्ट्प्‌ ) 
एव ज्ञानघनो नित्यमात्मा सिद्धिमभीष्सुभि: । 
साध्य-साधकभावेन द्विधेक: समृपास्यताम ॥१५४॥ 


& पं० श्रीराजमछजीकी टीकामें यहाँ “अनंतम'' पदका अर्थ करना रह गया है । 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--सिद्धिममीप्सुभि: एप आत्मा नित्य॑ समु पास्यताम” 
[ सिद्धि | सकल कर्मक्षयलक्षण मोक्षकों [ अभीप्सुमिः ] उपादेयरूपसे अनुभव करनेवाले 
जीवों को [ एव आत्मा ] उपादेव ऐसा अपना शुद्ध चेलन्‍्यद्रब्य [ नित्य ] सदाकाल 
[ संमुपास्पताम्‌ ] अ्नुभवना । कंत्ता है आत्मा ? “ज्ञानधतः” [ ज्ञान ] स्व-परग्राहक 
शक्तिका [ पनः ] पुज्ञ है। और कंसा है ? “एक:” समस्त विकल्‍प रहित है। झौर 
कंसा है ? “साध्य-साधकभावेन द्विधा” [ साध्य ] सकल कर्मक्षयलक्षण मोक्ष [ साधक ] 
मोक्षका कारण शुद्धोपयोगलक्षण शुद्धात्मानुमव [ भावेन ] ऐसी जो दो अ्रवस्था उनके 
भेदसे [ द्विधा | दो प्रकारका है। भावार्थ इस प्रकार है कि एक ही जीवद्रव्य कारण- 
रूप भी अपनेमें ही परिणमता है और कार्यरूप भी अपनेमें ही परिणमता है। इस 
कारण मोक्ष जानेमें किसी द्रव्यान्तरका सहारा नहीं है, इसलिये शुद्ध आत्माका अ्रनुभव 
करना चाहिये ॥१५॥ 
( अनुष्टुप्‌ ) 
दर्शन-ज्ञान-चा रित्रेस्त्रित्वादेकत्वत; स्वयम्‌ । 
मेचको 5मेचकश्चापि समसात्मा प्रमाणतः ॥१६॥। 
खण्डान्वयय सहित अथं-- आत्मा मेचक:” [ आत्मा ] चेतन द्रव्य [ मेचकः ] 
मलिन है । किसकी अपेक्षा मलिन है ? “दश्शन-ज्ञान-चारित्रेस्त्रित्तात्‌/ सामान्यरूपसे 
अथंग्राहक शक्तिका नाम दर्शन है, विशेषरूपसे अर्थग्राहक शक्तिका नाम ज्ञान है और 
शुद्धत्वशक्तिका नाम चारित्र है। इस प्रकार शक्तिभेद करनेपर एक जीव तीन प्रकार 
होता है । इससे मलिन कहनेका व्यवहार है । “आ्रात्मा अमेचक:” [ आत्मा ] चेतन द्रव्य 
[ अमेचकः ] निर्मल है। किसकी भ्पेक्षा निर्मेल है ? “स्वयं एकत्वत:” [ स्वर्य ] द्रव्यका 
सहज [ एकत्वतः ] निर्भेदपना होनेसे, ऐसा निश्वयनय कहा जाता है । “आत्मा प्रमाणतः 
सम॑ मेचक: अमेचको5पि च” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य [ सम | एक ही काल [ मेचकः 
अमेचको 5पि च्‌ ] मलिन भी है और निर्मल भी है । किसकी अपेक्षा ? [ प्रमाणतः ] 
युगपत्‌ अनेक धर्मग्राहक ज्ञानक्री अपेक्षा | इसलिये प्रमाणदृष्टिसे देखनेपर एक ही काल 
जीवद्रव्य भेदरूप भी है, अभेदरूप भी है ॥१६।॥। 
( भनुष्ट्प्‌ ) 
दर्शन-ज्ञान-चारित्रेस्त्रिभि: परिणतत्वत: । 
एको 5पि त्रिस्वभावत्वाह्ृघ्वहारेणु, सेचक: ।११७॥ 
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खण्हान्वय सहित अर्थ--“एको5पि व्यवहारेण मेचकः:” [ एको5पि ] द्व्य- 
दृष्टिसे यद्यपि जीवद्रव्य शुद्ध है तो भी [ व्यवहारेण ] गुरा-गुणीरूप भेदहश्टसि [ मेचकः ] 
मलिन है | सौ भी किसकी अपेक्षा ? “त्रिस्वभावत्वात्‌” [ त्रि] दर्शन-ज्ञान-चारित्र, ये 
तीन हैं [ स्वभावत्वात्‌ ] सहजगुण जिसके, ऐसा होनेसे । वह भी कसा होनेसे ? “दर्शन- 
ज्ञान-चारिधत्रे: त्रिभि: परिगातत्वतः” क्योंकि वह दशन-ज्ञान-चारित्र इन तीन गुणरूप 
परिणमता है, इसलिये भेदबुद्धि भी घटित होती है ।॥१७॥। 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
परमार्थेन तु व्यक्तज्ञातृत्वज्यो तिषकक: । 
सर्वभावान्तरध्वंसिस्वभावत्वादमेचक: ॥१८॥ 
खण्डान्वय सहित अथ--“तु परमार्थेन एकक: अमेचक:” [ तु ] पद द्वारा 
दूसरा पक्ष क्‍या है यह व्यक्त किया है। [ परमार्थेन ] शुद्ध द्रव्यदृश्सि [ एककः | शुद्ध 
जीववस्तु [ अमेचकः | निर्मेल है-निविकल्प है। कैसा है परमार्थ ? “व्यत्तज्ञातृत्व- 
ज्योतिषा” [ व्यक्त ] प्रगट है [ ज्ञातत्व ] ज्ञानमात्र [ ज्योतिषा ] प्रकाश-स्वरूप जिसमें 
ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध-निर्भेद वस्तुमात्रग्राहक ज्ञान निशचयनय कहा 
जाता है । उस निशचयनयसे जीवपदार्थ सर्वंभेदरहित शुद्ध है। और कसा होनेसे शुद्ध 
है ? “सर्व भावान्तरध्वंसिस्वभावत्वात्‌” [ सब॑ ] समस्त द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्म अथवा 
ज्ञेयरूप परद्रव्य ऐसे जो [ भावान्तर ] उपाधिरूप विंभावभाव उनका [ ध्वंसि ] मेटनशील 
है [ स्वभावत्वात्‌ |] निज स्वरूप जिसका, ऐसा स्वभाव होनेसे शुद्ध है ॥|१८॥। 
( अनुष्टुप्‌ ) 
श्रात्मनश्चिन्तयवालं मेचकासेचकत्वयो: । 
वर्शन-ज्ञान-चा रित्रे: साध्यसिद्धिन चान्यथा ॥॥१४६॥ 
खण्डान्बय सहित अथ--“मेचकामेचकतल्वयो: प्रात्मन: चिन्तया एवं अल” आत्मा 
[ मेचक ] मलिन है और [ अमेचक ] निर्मल है, इस प्रकार ये दोनों नय पक्षपातरूप 
हैं । [ आत्मनः ] चेतनद्रव्यके ऐसे [ चिन्तया ] विचारसे [ अल॑ ] बस हो | ऐसा विचार 
करनेसे तो साध्यको सिद्धि नहीं होती [ एबं ] ऐसा निश्चय जानना। भावार्थ इस 
प्रकार हे कि श्र्‌ तज्ञानसे आत्मस्वरूप विचारनेपर बहुत विकल्प उत्पन्न होते हैं। एक 
पक्षसे विचारनेपर आत्मा अनेक रूप है, दूसरे पक्षसे विचारनेपर आत्मा अभेदरूप है। 
ऐसे विचारते हुए तो स्वरूप अनुभव नहीं । यहाँ पर कोई प्रशन करता है कि विचारते 
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हुए तो अनुभव नहीं, तो अनुभव कहाँ है ? उत्तर इस प्रकार है कि प्रत्यक्षरूपसे वस्तुको 
आस्वादते हुए अनुभव है। वही कहते हैं-“दर्शन-ज्ञान-चारित्रें: साध्यसिद्धि:” [ दशन ] 
शुद्धस्वरूपका अवलोकन, [ ज्ञान ] शुद्धस्वरूपका प्रत्यक्ष जानपना, [ चारित्र ] शुद्ध 
स्वरूपका आच रण ऐसे कारण करनेसे [ साध्य ] सकलकमंक्षयलक्षण मोक्षकी [ सिद्धि ) 
प्राप्ति होती है । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्धस्वरूपका अनुभव करनेपर मोक्षकी 
प्राप्ति है। कोई प्रश्न करता है कि इतना ही मोक्षमार्ग है कि कुछ और भी मोक्षमार्ग 
है। उत्तर इस प्रकार है कि इतना ही मोक्षमागं है। “ न चान्यथा” [च ] पुनः 
[ अन्यथा ] भ्रन्य प्रकारसे [ न ] साध्यसिद्धि नहीं होती ॥१६॥ ' 
(मालिनी) 
कथमपि समुपाक्तत्रित्वमप्येकताया: 
श्रपतितमिदसात्मज्योतिरुद्गचछद च्छम्‌ । 


सततमनुभवामो 5नन्‍्तर्चतन्यचिह 
। न खलु॒ न खलु यस्मादन्यथा साध्यसिद्धि: ॥२०॥ 


खण्डान्यय सहित अथ---इदं आत्मज्योति: सतत अनुभवाम:” [ हद ] प्रगट 
[ आत्मज्योतिः ] चैतन्यप्रकाशको [ सतत ] निरन्तर [ अनुभवामः ] प्रत्यक्षरूपसे हम 
आस्वादते हैं। कंसी है आत्मज्योति ? “कथमपि समुपात्तत्ित्वं अपि एकताया: भ्रपतितं 
[ कथमपि ] व्यवहारदृश्सि [ सप्मुपा्तश्रित्व॑ ] ग्रहण किया है तीन भेदोंकों जिसने ऐसी 
है तथापि [ एकतायाः ] शुद्धतासे [ अपतित ) गिरती नहीं है । और कसी है आ्रात्म- 
ज्योति ? “उदगच्छत्‌” प्रकाशरूप परिणामती है । और कैसी है ? “भ्रच्छ॑” निर्मल है । 
आर कैसी है ? “अ्रनन्तचेतन्यचिक्न ” [ अनन्त ] अतिबहुत [ चतन्प ] ज्ञान है [ चिह्र 
लक्षण जिसका ऐसी है। कोई आशंका करता है कि अनुभवको बहुतकर दृढ़ किया सो 
किस कारण ? वही कहते हैं--“यस्मात्‌ अन्यथा साध्यसिद्धि: न खलु न खलु” [ यस्मात्‌ ] 
जिस कारण [ अन्यथा ] अन्य प्रकार [साध्यसिद्धिः] स्वरूपकी प्राप्ति [ न खलु न खलु ] 
नहीं होती नहीं होती, ऐसा निश्चय है ॥॥२०॥। 
( मालिनी ) 
कथमपि हि लभन्ते भेदविज्ञानमूला- .. 
मचलितमनुभूति ये स्वतो वान्यतो वा ६ . 
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प्रतिफलननिमग्नानन्तभावस्वभाव- 
मु क्रवदविकारा: सन्‍्ततं स्युस्त एबं ॥२१॥। 
खण्डास्बय सहित अर्थ--' ये अनुभूति लभन्‍्ते” [ ये ] जो कोई निकट संसारी 
जीव [ अलुभूतिं ] शुद्ध जीववस्तुके आस्वादकों [ लभन्ते ] प्राप्त करते हैं। कंसी है 
अनुभूति ? “भेदविज्ञानमूलां” [ भेद ] स्वस्वरूप-परस्वरूपको द्विधा करना ऐसा जो 
[ विज्ञन ] जानपना वहीं है [ मूलां ] सर्वस्व जिसका ऐसी है । और कैसी है ? 
“अग्रचलितं” स्थिरतारूप है । ऐसी अनुभूति कंसे प्राप्त होती है, वही कहते हैं--कथमपि 
स्वतो वा अन्यतो वा” [ कथमपि ] भ्रनन्त संसारमें भ्रमण कस्ते हुए कसे ही करके 
काललब्धि प्राप्त होती है तब सम्यक्त्व उत्पन्न होता है। तब अनुभव होता है; [ स्वतो 
वा ] मिथ्यात्व कमंका उपशम होनेपर उपदेशके बिना ही अनुभव होता है, अथवा 
[ अन्यतो वा ] अन्तरजमें मिथ्यात्व कर्मका उपशम होनेपर और बहिरंगमें गुरुके समीप 
सूत्रका उपदेश मिलनेपर अनुभव होता है | कोई प्रइन करता है कि जो अनुभवको प्राप्त 
करते हैं वे भ्रनुभवको प्राप्त करनेसे कंसे होते हैं ? उत्तर इस प्रकार है कि वे निविकार 
होते हैं, वही कहते हैं--“त एवं सन्‍्ततं मुकुरवत्‌ अ्रविकारा: स्यु:” [ ते एबं ] अर्थात्‌ वे 
ही जीव [ सन्त | निरन्तर [ मुकुरबत्‌ ] दर्पणके समान [ अविकाराः ] रागढ्व ष रहित 
[ सपुः ] हैं । किनसे निविकार हैं ? । “प्रतिफलननिमग्नानन्तभावस्वभाव:” [ प्रतिफलन ] 
प्रत्तेबिम्बरूपसे [ निमरन ] गर्भित जो [ अनन्तमाव ] सकल द्रव्योंके [ स्वभाव! ] गुण- 
पर्याय, उनसे निविकार हैं । भावार्थ इस प्रकार है--जो जीव के शुद्ध स्वरूप का अनुभव 
करता है उसके ज्ञानमें सकल पदार्थ उद्दीप्त होते हैं, उसके भाव अर्थात्‌ गुण-पर्याय, 
उनसे निविकाररूप अनुभव है ॥२१॥ 
( मालिनी ) 

त्यजतु जगदिदानों मोहमाजन्मलोढं 

रसयतु रसिकानां रोचनं ज्ञानमुच्यत्‌ । 

इह कथमपि नात्साउनात्मना साकसेक: 

किल कलयति काले क्वापि तादात्म्यवृत्तिम्‌ ॥२२॥ 


ग खण्डान्बय सहित अथ--“जगत्‌ मोहं त्यजतु” [ जगत्‌ ] संसारी जीवराशि 
[ मोह ] मिथ्कत्व परिग्गामको [ त्यजञतु ] सर्वथा छोड़ो । छोड़नेका अ्रवसर कौनसा ? 
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“इदानीं तत्काल । भावार्थ इस प्रकार है कि शरीरादि पर द्रव्योंके साथ जीवकी 
एकल्वबुद्धि विद्यमान है, वह सूक्ष्म कालमात्र भी आदर करने बोग्य नहीं है। कसा है 
मोह ? “भ्राजन्मलीढं  [ आजन्प ] अनादिकालसे [ लीढहं ] लगा हुआ है। “जञानं 
रसयतु” [ ह्ानें ] शुद्ध चंतन्यवस्तुको [ रसयतु ] स्वानुभव प्रत्यक्षरूपसे आस्वादो । कैसा 
है ज्ञान ? “रसिकानां रोचनं” [ रसिकानां ] शुद्ध स्वरूपके अनुभवशील सम्यग्हष्टि 
जीवोंको [ रोचनं ] अत्यन्त सुखकारी है । और कंसा है ज्ञान ? “उद्यत्‌” त्रिकाल ही 
प्रकाशरूप है । कोई प्रइन करता है कि ऐसा करने पर कार्यसिद्धि क॑सी होती है । उत्तर 
कहते हैं-“इह किल एक: आत्मा ग्रनात्मना साक तादात्म्यवृत्ति क्वापषि काले कथमपि 
न कलयति” [ इह | मोहका त्याग, ज्ञान वस्तुका अनुभव--ऐसा बारम्बार अभ्यास 
करनेपर [ किल ] निःसन्देह [ एक! ] शुद्ध [ आत्मा ) चेतनद्रव्य [ अनात्मना ] द्रव्यकम- 
भावकर्म-नोकर्म आदि समस्त विभाव परिणामोंके [ साक॑ ] साथ [ तादात्म्यबूर्सि ] जीव 
और कमंके बन्धात्मक एकक्षेत्रसम्वन्धरूप [ क्वापि ] किसी अतील, झअनागत और वर्तमान 
सम्बन्धी [ काले ] समय-घड़ी-प्रहर-दिन-बर्षमें. [ कथमपि ] किसी भी तरह [ने 
कुठयति ] नहीं ठहरता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य धातु और पाषारके 
संयोगके समान पुदूगलकर्मके साथ मिला हुआ चला आ रहा है और मिला हुआ होनेसे 
मिथ्यात्व-राग-द्वं षरूप विभाव चेतन परिणामसे परिणमता ही झा रहा है । ऐसे परि- 
णमते हुए ऐसी दशा निपजी कि जीव द्रव्यका निजस्वरूप जो केवलज्ञान, केवलदशेन, 
अतीन्द्रिय सुख और केवलवीर्य, उससे यह जीवद्रव्य भ्रष्ट हुम्ना तथा भिथ्यात्वरूप विभाव- 
परिग्गामसे परिणमतले हुए ज्ञानपना भी छूट गया । जीवका निजस्वरूप ग्रनन्तचतुष्टय है, 
शरीर, सुख, दु:ख, मोह, राग, ढं ष इत्यादि समस्त पुदुंगलकंमेंकी उपाधि है, जीवका 
स्वरूप नहीं ऐसी प्रतीति भी छूट गई | प्रतीति छूटने पर जीव मिथ्याहृष्टि हुआ । मिथ्या- 
दृष्टि होता हुआ ज्ञानावरणादि कमंबन्ध करणशील हुआ । उस कर्मबन्धका उदय होनेपर 
जीव चारों गतियोंमें श्रमता है | इसप्रकार संसारकी परिपाटी है । इस संसारमें भ्रमण 
करते हुए किसी भव्यजीवका जब निकट संसार आ जाता है तब जीव सम्यक्त्वको 
ग्रहण करता है । सम्थक्त्वको ग्रहण करनेपर पुदुगलपिण्डरूप भिथ्यात्वकर्मोका उदय 
मिटता है तथा मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम मिटता है विभावपरिणामके मिट्नेफ्र 
शुद्धस्वरूपका अनुभव होता है । ऐसी सामग्री मिलनेपर जीवद्रव्य पुदुगलकर्मसे तथा 
विभाव परिणामसे सर्वथा भिन्न होता है। जीवद्रव्य अपने अनन्त चतुश्टयको प्राप्त होता 
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है । दृष्ांत ऐसा है कि जिस प्रकार सुवर्णाधातु पाषाणमें ही मिली चली आरही है तथापि 
भ्रग्निका संयोग पाकर पाषाणसे सुवर्ण जुदा होता है ॥२२॥ 


( मालिनी ) 
श्रयि कथमपि मृत्वा तत्त्वकौतहलो सन्‌ 
झनभव भव में: पाश्व॑ंवर्ती मुहतंम । 
पृथगथ विलसन्तं स्व॑ ससालोक्य येन 
त्यजसि झगिति मूर्तत्या साकमेकत्वमोहम्‌ ॥॥२३॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“अयि मूर्ततें: पाश्ववर्ती भव, भ्रथ मुहूर्त पृथक अनुभव” 
[ अयि ] हे भव्यजीव ! [ मूर्तेः ] शरीरसे [ पाश्य॑वर्ती ] भिन्नस्वरूप [ भव ] हो । 
भावार्थ इस प्रकार है कि अनादिकालसे जीवद्रव्य (शरीर के साथ) एक संस्काररूप 
होकर चला आरहा है, इसलिये जीवको ऐसा कहकर प्रततबोधित किया जाता हैं कि 
भो जीव ! ये जितनी शरीरादि पर्याय हैं वे सब पुद्गलकमंकी हैं तेरी नहीं | इसलिये 
इन पर्यायोंसे अपने को भिन्न जान । [ अथ ] भिन्न जानकर [ झृहते ] थोड़े ही काल 
[ एथक्‌ ] शरीरसे भिन्न चेतन द्रव्यरूप [ अनुभव ] प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद ले। भावार्थ 
इस प्रकार है कि शरीर तो अचेतन है, विनश्वर है। शरीरसे भिन्न कोई तो पुरुष 
है ऐसा जानपना--ऐसी प्रतीति मिथ्यादहृष्टि जीवके भी होती है पर साध्यसिद्धि तो कुछ 
नहीं । जब जीवद्रव्यका द्रव्य-गुण-पर्यायस्वरूप प्रत्यक्ष आास्वाद आता है तब सम्यग्दशेन- 
ज्ञान-वारित्र हें, सकल क्मंक्षयलक्षण :म्ोक्ष भी हूँ । कंसा है अनुभवशील जीव ? 
“तत्त्वकौतृहली सन्‌” [ तत्त्व ] शुद्धच्तन्य वस्तुका [ कौतूहली सन्‌ ] स्वरूपको देखना 
चाहता है, ऐसा होता हुआ । और कसा होकर ? “कथमपि मृत्वा” [कंथमपि] किसी 
प्रकार-किसी उपायसे [मृत्वा| मरकरके भी शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव करो । भावार्थ 
इस प्रकार है कि शुद्ध चेतन्‍्यका अनुभव तो सहज साध्य है, यत्नसाध्य तो नहीं है पर 
इतना कहकर अत्यन्त उपादेयपनेकों हृढ़ किया है, यहाँ पर कोई प्रदन करता हे कि 
अनुभव तो ज्ञानमात्र ह, उससे क्या कुछ कार्यसिद्धि है ? वह भी उपदेश द्वारा कहते 
हैं---“येन मूर्त्या साक॑ एकत्वमोहं कगिति त्यजसि” [ येन ] जिस शुद्ध चंतन्‍्यके अनुभव- 
द्वारा [ मूर्त्पया साक॑ ] द्रव्यकमं-भावकर्म-नोकर्मात्मकः समस्त कर्मरूप पर्यायके साथ 
[ एकत्व मोह ] एक संस्काररूप-'मैं देव हूँ, मैं मनुष्य हूँ, मैं तिय॑च हूँ, मैं नारकी हूँ 
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आदि; मैं सुखी हूँ, मैं दुखी हूँ ञ्रादि; मैं कोधी हूँ, मैं मानी हूँ आदि तथा मैं यति हूं, 
मैं गृहस्थ हैँ भ्रादिखू्प प्रतीति” ऐसा ह मोह अर्थात्‌ विपरीतपना, उसको [ झगिति ] 
अनुभवने मात्रपर [ त्वजसि ] भो जीव ! अपनी बुद्धिसे तु ही छोड़ेगा। भावार्थ इस 
प्रकार हैँ कि अनुभव ज्ञानमात्र वस्तु है, एकत्वमोह मिथ्यात्वरूप द्रव्यका विभाव 
परिणाम हैं तो भी इनको (श्रनुभवकों और मिथ्यात्वके मिटनेकों) आपसमें कारण- 
कार्यंपना है । उसका विवरण--जिसकाल जीवको अ्रनुभव होता ह॑ उस काल मिथ्यात्व 
परिणमन मिटता है, सर्वथा अवश्य मिटता हैं । जिस काल मिथ्यात्व परिशमन मिटता 
है, उसकाल अवश्य अनुभवशक्ति होती हैँ । मिथ्यात्व परिगमन जिस प्रकार मिटता हैँ 
उसीको कहते हें---/स्वं समालोक्य ” [ स्व] अ्रपनी शुद्ध चंतन्य वस्तुका [ समालोक्य ] 
स्वसंवेदन प्रत्यक्षरूपसे स्वाद कर । कैसा हे शुद्धंधेतत ? “विलसन्तं” अनादिनिधन 
प्रगटरूपसे चेतनारूप परिणाम रहा है ॥२३॥। 
( शादूलवबिक्रीडित ) 

कान्त्येब स्नपयन्ति ये दश दिशो धाम्ना निरुन्धन्ति ये 

धामोदह्ााममह॒स्विनां जनमनो सुष्णन्ति रूपेण ये। 

दिव्येन ध्वनिना सुखं भ्रवणयो: साक्षात्क्षरन्तो उम॒ं 

वन्यास्ते 5षटसहस्लक्षणधरास्तीर्थेश्वरा: सूरय: ॥२४॥। 


खण्हान्वव सहित अ्थ--यहाँ पर कोई मिथ्यादृष्टि कुवादी मतान्तरकों स्थापता 
हैं कि जीव और शरीर एक ही वस्तु हे। जैसा कि जन मानते हैं कि शरीरसे 
जीवद्रव्य भिन्न है वेसा नहीं है, एक ही है, क्‍योंकि शरीरका स्तवन करनेपर 
आत्मा का स्तवन होता है ऐसा जैन भी मानते हें । उसीको बतलाते हैं--“ते 
तीर्थेश्वरा: वन्या:” [ ते] अवश्य विद्यमान हैं ऐसे, [ तीथेंश्वराः ] तीर्थकरदेव 
[ बन्धा) ] त्रिकाल नमस्कार करने योग्य हैं । कैसे हैं वे तीर्थंकर ? “ये 
कान्त्या एव दश दिशः स्नपयन्ति” [ ये ] तीर्थंकर [ कान्‍्त्या ]) शरीरकी 
दीप्तिद्वारा [ एव ]) निरचयसे [ दश्न दिशः ] पूर्व-पश्चिम-उत्तर-दक्षिण ये चार 
दिशा, चार कोणरूप विदिशा तथा ऊध्वेदिशा और अधोदिशा इन दस दिशाझञ्रोंको 
[ स्नपयन्ति ] प्रक्षालते हें--पवित्र करते हैं । ऐसे हें जो तीर्थंकर उनको नमस्कार 
है । ( जैनों के यहाँ ) ऐसा जो कहा सो तो शरीरका वर्णन किया, इसलिये हमें 
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ऐसी प्रतीति उपजी की शरीर और जीव एक ही हैं । और केसे हैं तीर्थकर ? 
“ये धाम्ना उद्याममहस्विनां धाम निरुन्धन्ति” [ ये ] तीर्थंकर [ धाम्ना ] शरीरके तेज 
ढारा [ उद्यममहस्विनां ] उग्र तेजवाले करोड़ों सूर्योके [ घाम ] प्रतापको [ निरुन्‍्धन्ति ] 
रोकते हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि तीर्थकरके शरीरमें ऐसी दीघि है कि यदि कोटि 
सूर्य हों तो कोटि ही सूर्यंकी दीप्मि रुक जावे । ऐसे वे तीर्थंकर हैं । यहाँ भी शरीरकी 
ही बड़ाई की है। और कंसे हैं तीथंकर ? “ये रूपेण जनमनो मुष्णन्ति” [ थे ] तीर्थंकर 
[ रूपेण ] शरी रकी शोभा द्वारा [ जन ] सर्व जितने देव-मनुष्य-तिय॑ंच, उनके [ मनः ] 
अन्तरंगको [ मुष्णन्ति ] चुरा लेते हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि जीव तीर्थकरके शरीर 
की शोभा देखकर जैसा सुख मानते हैं वैसा सुख त्रेलोक्यमें अन्य वस्तुको देखनेसे नहीं 
मानते हैं | ऐसे वे तीर्थंकर हैं । यहाँ भी शरीरकी बड़ाई की है। और कसे हैं तीथंकर ? 
“ये दिव्येन ध्वनिना श्रवणायो: साक्षात्‌ सुखं शअ्रमृतं क्षरन्त:” [ये | तीर्थकरदेव 
[ दिव्येन | समस्त त्रैलोक्यमें उत्कृष्ट ऐसी | ध्वनिना ] निरक्षरी वाणीके द्वारा 
[ अ्वणयो; ] सर्व जीवकी जो कर्गॉन्द्रिय, उनमें [ साक्षात्‌ ] उसी काल [ सुख अमृत ] 
सुखमयी शान्तरसको ] क्षरन्‍्तः ] बरसाते हैं। भावार्थ इसप्रकार है कि तीर्थंकरकी 
वाणी सुननेपर सब जीवोंको वागी रुचती है, जीव बहुत सुखी होते हैं । तीर्शऋर ऐसे 
हैं। यहाँ भी शरीरकी बड़ाई है। और केसे हैं तीर्थंकर ? “अष्टसहस्नलक्षगधघरा:” 
[ अष्टसहस्न ] आठ अधिक एक हजार [ लक्षणघराः ] शरीरके चितह्नोंको सहज ही 
धारण करते हैं ऐसे तीर्थंकर हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि तीर्थकरके शरीरमें शंख, 
चक्र, गदा, पद्म, कमल, मगर, मच्छ, ध्वजा श्रादि रूप आका रको लिये हुए रेखायें होती 
हैं जिन सबकी गिनती करनेपर वे सब एक हजार आ्राठ होते हैं । यहाँ भी शरीरकी 
बड़ाई है। और कंसे हें तीर्थकर ? “सूरय:” मोक्षमार्गके उपदेष्टा हें । यहाँ भी शरी रकी 
बड़ाई है । इससे जीव-शरीर एक ही है ऐसी मेरी प्रतीति है ऐसा कोई मिथ्यामतवादी 
मानता है सो उसके प्रति उत्तर इस प्रकार आगे कहेंगे । ग्रन्थकर्ता कहते हें कि वचन 
व्यवहा रमात्रसे जीव-शरीरका एकपना कहनेमें आता है । इसीसे ऐसा कहा है कि जो 
शरीरका स्तोत्र है सो वह तो व्यवहार मात्रसे जीवका स्तोत्र है । द्रव्यहष्टिसे देखने पर जीव 
शरीर भिन्न २ हैं। इसलिये जैसा स्तोत्र कहा है वह निज नामसे भूठा है (श्रर्थात्‌ उसकानाम 
स्तोत्र घटित नहीं होता), क्योंकि शरीरके गुण कहने पर जीवकी स्तुति नहीं होती है ।जीवके 
ज्ञानगुणकी स्तुति करनेपर (जीवकी) स्तुति होती है। कोई प्रइन करता है कि जिस प्रकार 
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नगरका स्वामी राजा है, इसलिये नगरकी स्तुति करनेपर राजाकी स्तुति होती है, उसी 
प्रकार शरीरका स्वामी जीव है, इसलिये शरीरकी स्तुति करनेपर जीवकी स्तुति होती 
है, उत्तर ऐसा है कि इस प्रकार स्तुति नहीं होती है । राजाके निजगुणकी स्तुति करने- 
पर राजाकी स्तुति होती है उसी प्रकार जीवके निज चैतन्य गुणकी स्तुति करनेपर 
जीवकी स्तुति होती है। इसीको कहते हैं ।॥२४।॥। 
( भ्रार्या ) 
प्राकारकवलितास्वरमुपव॒नतराजोी निगीर्ण भूमितलम । 
पिवतीव हि नगरमसिदं परिखावलयेन पातालम्‌ ॥२५॥। 


खण्डान्यय सहित अर्थ---इदं नगरं परिखावलयेन पाताल पिवति इव” [ इद॑ ] 
प्रत्यक्ष [ नगर ] राजग्राम [ परिखावहयेन ] खाईके द्वारा घिरा होनेसे [ पातालं ] 
अधोलोकको [ पिवति हव | खाई इतनी गहरी है जिससे मालूम पड़ता है कि पी रहा 
है । कैसा है नगर ? “प्राकारकवलिताम्बरं” [ प्राकार ] कोटके द्वारा [ कबलित ] 
निगल लिया है [ अम्बरं | आकाशको जिसने ऐसा नगर है। भावार्थ इस प्रकार है-- 
कोट ब्रति ही ऊँचा है। और कंसा है नगर ? “उपवनराजीनिगीणंभूमितलं” 
[ उपबनराजी ] तगरके समीप चारों ओर फंले हुए बागसे [ निगीण ] रुधी है 
[ भूमितर्ल ] समस्त भूमि जिसकी ऐसा वह नगर है । भावार्थ इस प्रकार है कि नगरके 
बाहर घने बाग हैं । ऐसी नगरकी स्तुति करनेपर राजाकी स्तुति नहीं होती है । यहाँ 
पर खाई-कोट-बागका वर्णन किया सो तो राजाके गुण नहीं हैं। राजाके गुण हैं दान, 
पौरुष और जानपना; उनकी स्तुति करने पर राजाकी स्तुति होती है ॥२५॥ 
( भार्या ) 
नित्यसविकारसुस्थितसर्वांगमपूर्वसहजलावण्यम्‌ । 
अ्रक्षोभमिव समुद्र जिनेन्द्ररप॑ परं जयति ॥३२६॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--“जिनेन्द्ररूपं जयति” [ जिनेन्द्ररप॑ ] तीर्थद्धरके 

शरीरकी झोभा [ जयति ] जयवन्त हो । कंसा है जिनेन्द्ररूप ? “नित्य” आयुपर्यन्त 

एकरूप है । और कंसा है ? “अविकारसुस्थितसर्वायं! [ अविकार ] जिसमें बालपन, 

युवापत्त और बूढ़ापन न होनेसे [ सस्थित ] समाधानरूप हैं (सुस्थित हे) [ स्वाँगे ] 

सर्वप्रदेश जिसके ऐसा है। और कैसा है जिनेन्द्रका रूप ? “अपूर्वेसहजलाबण्यं'' [ अपूर्ष ] 
४ 
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आइचर्यकारी तथा [ सहज ] बिना यत्नके शरीरके साथ मिले हैं [ लावण्यं ) शरीरके 
गुण जिसे ऐसा है । और कंसा है ? “समुद्रमिव अक्षोभ॑ [ सम्मद्रमिव ] समुद्रके समान 
[ अक्षो्म ] निश्चल है । और कंसा है ? “परं” उत्कृष्ट है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार वायुके बिना समुद्र निश्चल होता है बसे ही तीर्थक्रका शरीर भी निशचल 
है । इस प्रकार शरीरकी स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति नहीं होती'है, क्योंकि शरीरके 
गुण आत्मामें नहीं हैं । आत्माका ज्ञानग्ुण है; ज्ञानगुगकी स्तुति करनेपर आत्माकी 
स्तुति होती है ॥२६॥। 
( शादू लकिकीडित ) ५ 

एकत्वं व्यवहारतो न तु पुनः कायात्मनोनिश्वयात्‌ .. 

न॒ः स्तोत्न व्यवहारतो 5स्ति वषुषः स्तुत्या न तत्तत्त्वतः ॥। 

स्तोत्र निश्वयतश्चितो भवति चित्स्तुत्येब संबं भवेत्त 

नातस्तीर्थकरस्तवोत्त रबलादेकत्वमात्मांगयो: ॥॥ २७ ॥। 


खण्डान्बय सहित अथ--अत: तीर्थकरस्तवोत्तरबलात्‌ शभात्मोड़यो: एकत्वं 
न भवेत्‌” [ अतः ] इस कारण से [ तीथकरस्तंव | परमेश्वरकें शरीरकी स्तुति करनेपर 
आत्माकी स्तुति होती है ऐसा जो मिथ्यामती जीव कहता हैं उसके प्रति [ उत्तरबलात्‌ ] 
शरी रको स्तुति करनेपर आत्माकी स्तुति नहीं होती, आत्माके ज्ञानगुुगाकी स्तुति. करने- 
पर आत्माकी स्तुति होती है । इस प्रकार उत्त रके बलसे ग्रर्थात्‌ उस उत्तरके द्वारा 
सन्देह नष्ट हो जानेसे [ आत्मा ] चेतनवस्तुको और [ अंगयो! ] समस्त कर्ंकी उपाधि- 
को [ एकत्व॑ ] एक द्रव्यपना [| न भवेत्‌ ] नहीं होता है। भ्रात्माकी स्तुति जिस प्रकार 
होती है उसे कहते हें---“सा एवं” [ सा ] वह जीवस्तुति [ एवं ] मिथ्याहृष्टि जिस 
प्रकार कहता था उस प्रकार नहीं है । किन्तु जिस प्रकार भ्रब कहते हैं उस प्रकार ही 
है--कायात्मनो: व्यवहारत: एकत्वं तु न निश्चयात्‌” [ कायात्मनो! ] शरीरादि और 
चेतनद्रव्य इन दोनोंको [ व्यवहारतः ] कथनमात्रसे [ एकत्व |] एकपना है। भावार्थ 
इस प्रकार हे कि जिस प्रकार सुवर्गा और चाँदी इन दोनोंको श्रोटकर एक रैनी' बना 
लेते हें सो उन सबको कहनेमें तो सुवर्ण ही कहते हैं उसीप्रकार जीव और कम अनादिसे 
एक क्षेत्र संबंधरूप मिले चले आरहे हैं, इसलिये उन सबको कथनमें तो जीव ही कहते 


१-रैनी >॑+चाँदी या सोनेकी वह गुल्ली जो तार खींचनेके लिये बनाई जाती है। 
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हैं। [ तु ] दूसरे पक्षसे [ न] जीव-कर्मको एकपना नहीं है। सो किस पक्षसे ? 
[ निश्चयात्‌ ] द्रव्यके निज स्वरूपको विचारने पर । भावार्थ इस प्रकार है कि सुवर्ण 
झऔर चाँदी यद्यपि एक क्षेत्रमें मिले हें-एक पिण्डरूप हें । तथापि सुबर्ण पीला, भारी 
और चिकना ऐसे अपने गुणोंको लिए हुए है, चाँदी भी अपने श्वेतगुराको लिए हुए है । 
इसलिये एकपना कहना भूठा है । उसी प्रकार जीव औौर कर्म भी यद्यपि अनादिसे एक 
बन्धपर्यायरूप मिले चले आ रहे हें-एक पिण्डरूप हैं । तथापि जीव द्रव्य श्रपने' ज्ञान 
गुणासे विराजमान है, कर्म-पुद्गलद्रव्य भी अपने अचेतन गुणको लिए हुए है । इसलिये 
एकपना कहना भूठा हे। इस कारण स्तुतिमें भेद हैं। (उसीको दिखलाते हें... ) 
“व्यवहारत: वपुषः स्तुत्या नुः स्तोत्र अस्ति न तत्‌ तत्त्वतः” [ व्यव॒ह्ारतः ] बन्धपर्यायरूप 
एक क्षेत्रावगाहहृश्सि देखनेपर [ बपृष! ] शरीरकी [ स्तुत्या ] स्तुति करनेसे [लु) ] 
जीवकी [ स्तोत्र ] स्तुति [ अस्त ] होती है । [ न तत्‌ ] दूसरे पक्षका विचार करनेपर 
स्तुति नहीं होती है। कित अपेक्षा नहीं होती है ? [ तच्वतः ] शुद्ध जीवद्रव्य स्वरूप 
विचारनेप र । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार दवेत सुवर्ण ऐसा यद्यपि कहनेमें 
आता है तथापि श्वेतगुण चाँदीका होता हे, इसलिये श्वेत सुवर्ण ऐसा कहना भूठा है। 
उसी प्रकार-- 

बे रत्ता बे सांवला बे नीलुप्पलवन्न । 

मरगजपन्ना दो वि जिन सोलह कंचन वन्न । 


भावार्थ--दो तीर्थड्डूर रक्तवर्ण, दो कृष्ण, दो नील, दो पन्ना और सोलह सुवर्ण 
रंग हैं, यद्यपि ऐसा कहनेमें झ्राता है तथापि श्वेत, रक्त और पीत आदि पुद्गल द्रव्यके 
गुण हैं, जीवके गुणा नहीं हें । इसलिये श्वेत, रक्त श्रौर पीत ऐसा कहनेपर जीव नहीं 
होता, ज्ञानगुण कहनेपर जीव हैँ । कोई प्रइन करता हैँ कि शरीरकी स्तुति करनेपर तो 
जीवकी स्तुति नहीं होती तो जीवकी स्तुति कैसे होती है ? उत्तर इस प्रकार है कि 
चिद्रूप कहने पर होती है । “निश्चयत: चित्स्तुत्या एवं चित्स्तोत्रं भवति” [ निश्चयतः ] 
शुद्ध जीव द्रव्यरूप विचारने पर [ चित्‌ ] शुद्ध ज्ञानादिकी [ स्तुत्या ] बार बार वर्णन- 
स्मरण-अभ्यास करनेसे [ एब ] नि:सन्देह [ चित्स्तोश्रं ] जीव द्रव्यकी स्तुति [ भवति ] 
होती है । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पीला, भारी और चिकना सुवर्ण ऐसा 
कहनेपर सुवर्णकी स्वरूपस्तृति होती है उसी प्रकार केवली ऐसे हैं कि जिन्होंने प्रथम 
ही शुद्ध जीवस्वरूप का अनुभव किया अर्थात्‌ इन्द्रिय-विषय-क्रषायको जीते हैं, बादमें 
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मूलसे क्षपए किया है, सकल कर्मक्षय किया है भ्रर्थात्‌ केवलज्ञान, केवलदशंन, केवलवीर्य 
और केवलसुख रूपसे विराजमान प्रगट हैं; ऐसा कहने-जानने-अनुभवनेपर केवलीकी 
गुणस्वरूप स्तुति होती है । इससे यह अर्थ निश्चित किया कि जीव और कम एक नहीं 
है, भिन्न भिन्न हैं। विवरण--जीव और कर्म एक होते तो इतना स्तुतिभेद कंसे 
होता ॥२७॥। 
( मालिनी ) 

इति परिचिततत्त्वेरात्मकायकतायां 

मयविभजनयुकत्यात्यन्तमुच्छादितायाम्‌ । 

भ्रवतरति न बोधो बोधमेवाद्य कस्य ! 

स्वरसरभसकष्ट: प्रस्फूटन्नेक एवं ॥२८॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--/इति कस्य बोध: बोधं अद्य न अवतरति” [ इति ] 
इस प्रकार भेद द्वारा समभानेपर [ कस्य ] त्रेलोक्यमें ऐसा कौन जीव है जिसकी 
[ बोध! ] ज्ञानशक्ति [ बोध ] स्वस्वरूपकी प्रत्यक्ष अनुभवशीलरूपतासे [ अग्र ] आज 
भी ( न आतरति ] नहीं परिणम्‌नशील होवे ? भावार्थ इस प्रकार हैँ कि जीव-कर्मका 
भिन्नपना अति ही प्रगटकर दिखाया, उसे सुननेपर जिस जीवको ज्ञान नहीं उत्पन्न होता 
उसको उलाहना हैं। किस प्रकारसे भेदद्वारा समकानेपर ? उसी भेद-प्रकारको 
दिखलाते हें -'आत्मकायैकतायां परिचिततत्त्वे: नयविभजनयुकत्या अत्यन्तं उच्छादितायां 
[ आत्म | चेतनद्रव्य, | काय ] कर्मंपिण्डका [ एकतायाँ ) एकत्वपनाको । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जीव-कर्म अझ्रनादि बन्धपर्यायरूप एकपिण्ड है उसको । परिचिततत्त्वे:- 
सर्वज्ञैः, सर्वज्ञोंके द्वारा विवरणा---[ परिचित ] प्रत्यक्ष जाना है [ तत्वेंः ] जीवादि समस्त 
द्रव्योंके गुण-पर्यायोंकों जिन्होंने ऐसे सर्वेज्ञदेवके द्वारा [ नय | द्रव्याधिक और पर्यायाथिक- 
रूप पक्षपातके [ विभजन ] विभाग-भेदनिरूपणा, [ थुकत्या |) भिन्न स्वरूप वस्तुको 
साधना, उससे [ अत्यन्त ] भ्रति ही निःसन्देहरूपसे [ उच्छादितायां | जिस प्रकार ढँकी 
निधिको प्रगट करते हैं उसी प्रकार जीवद्रव्य प्रगट ही है परन्तु कर्मंसंयोगसे ढँका हुआ्ना 
होनेसे मरणको प्राप्त हो रहा था सो वह अ्रान्ति परमगुरु श्री तीर्थंक्रदेवके उपदेश 
सुननेपर मिटती है, कर्मसंयोगसे भिन्न शुद्ध जीवस्वरूपका भ्रतुभव होता है, ऐसा अनुभव 
सम्यक्त्व है । कैसा है बोध ? “स्व॒रस रभसक्ृ४:” [ स्वरस ] ज्ञानस्वभावका [ रभप्त ] 
उत्कई-प्रति ही समर्थथना उससे [ कष्ट: ] पूज्य है। और कंसा है ? “प्रस्फुटन” 


जीब- अधिकार २६ 
प्रगटरूप है। और कंसा है १ “एक एव” निश्चयसे चैतन्यरूप है ॥२८॥ 
( मालिनी ) 


झ्रवतरति न यावद्‌ वृत्तिमत्यन्तवेगा- 
दनवमसपरभावत्यागदुष्टान्तदृष्टि: । 
झटिति सकलभावेरन्यदोयविमुक्ता 
स्वयमियमनुभूतिस्तावदाविबंभूव ॥॥२४॥ 


खण्डान्वय सह्दित अर्थ--इयं अनुभूति: तावत्‌ भटिति स्वयं आविबंभूव” 
[ इयें ) यह विद्यमान [ अनुभूतिः ] शुद्ध चैतन्य वस्तुका प्रत्यक्ष जानपना '[ ताबद ] 
उतने काल तक [ झटिति ] उसी समय [ स्वयं ] सहज ही अपने ही परिशमनरूप 
[ आविबेभूष ] प्रगट हुआ । कंसी है वह अनुभूति ? “अ्रन्यदीये: सकलभावे: विमुक्ता” 
[ अन्यदीय! ] शुद्ध चंतन्यस्वरूपसे ग्रत्यन्त भिन्न ऐसे द्रव्यकर्म, भावकर्म झौर नोकमं- 
संबंधी [ सकलभातरः ] सकल' अर्थात्‌ जितने हैं गुणस्थान, मार्गणशास्थानरूप जो राग, 
द्ेष, मोह इत्यादि अतिबहुत विकल्प ऐसे जो 'भाव' अर्थात्‌ विभावरूप परिणाम उनसे 
[ घिमुक्ता ] सवंथा रहित है। भावार्थ इस प्रकार हे कि जितने भी विभाव परिणाम- 
स्वरूप विकल्प हैं, अथवा मन-वचनसे उपचार कर द्रब्य-गुरा-पर्याय भेदरूप या उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्य भेदरूप विकल्प हैं उनसे रहित शुद्ध चेतनामात्रका आस्वादरूप ज्ञान उसका 
नाम अनुभव कहा जाता है। वह अनुभव जिस प्रकार होता है उसीको बतलाते हैं-- 
“यावत्‌ अपरभावत्यागदहृशन्तहृष्टि: अत्यन्तवेगात्‌ अनवं वृत्ति न अवतरतति” [ यावत्र ] 
जितने काल तक, जिस कालमें [ अपरभाव ] शुद्ध चंतन्यमात्रसे भिन्न द्रव्यकर्म, भावकर्म 
और नोकमंरूप जो समस्त भाव उनके [ त्याग ] ये भाव समस्त भूठे हैं, जीवके स्वरूप 
नहीं हैं ऐसे प्रत्यक्ष आस्वादरूप ज्ञानके सूचक [ दृष्टात ]) उदाहरणके समान । विवरण 
जैसे किसी पुरुषने धोबीके घरसे अपने वस्त्रके धोखेसे दूसरेका वस्त्र आनेपर बिना 
पहिचानके उसे पहिनकर अपना जाना। बादमें उस वस्त्रका धनी जो कोई था उसने 
अश्चवल पकड़कर कहा कि “यह वस्त्र तो मेरा है, पुन: कहा कि मेरा ही है! ऐसा सुनने- 
पर उस पुझुषनें चिह्न देखा, जाना कि मेरा जिक्न तो मिलता नहीं इससे निश्चयसे यह 
वस्त्र मेरा नहीं है, दूसरेका है । उसके ऐसी प्रतीति होनेपर त्याग हुआ घटित होता है । 
वस्त्र पहिने ही है तो भी त्याग घढित होता है, क्योंकि स्वामित्वपना छूट गया है। 


डे० समयसार-कलश 


उसी प्रकार भ्रनादि कालसे जीव मिथ्यादृष्टि है, इसलिए कर्मंसंयोगजनित है जो शरीर, 
दुःख-सुख, राग-द्वेष श्रादि विभाव पर्याय, उन्हें ग्रपना ही कर जानता है और उन्हींरूप 
प्रवत॑ता है । हेय-उपादेय नहीं जानता है । इस प्रकार अनन्तकाल तक भ्रमण करते 
हुए जब थोड़ा संसार रहता है और परमगुरुका उपदेश्ष प्राप्त होता है । उपदेश ऐसा कि 
भो जीव ! जितने हैं जो शरीर, सुख, दु:ख, राग, द्वष, मोह जिनको तू अभ्रपना कर 
जानता है और इनमें रत हुआ है वे तो सब ही तेरे नहीं हें। अनादि कमं-संयोगकी 
उपाधि है । ऐसा बार-बार सुननेपर जीववस्तुका विचार उत्पन्न हुआ कि जीवका लक्षण 
तो शुद्ध चिद्रप है, इस कारण यह सब उपाधि तो जीवकी नहीं है, कर्मसंयोगकी 
उपाधि है । ऐसा निश्चय जिस काल हुआ उसी काल सकल विभाव भावोंका त्याग है । 
शरीर, सुख, दुख जैसे ही थे, वैसे ही हैं, परिणामोंसे त्याग है, क्योंकि स्वामित्वपना 
छूट गया हे । इसीका नाम अ्रनुभव हैं, इसीका नाम सम्यक्त्व है । इस प्रकार दृष्टान्तके 
समान उत्पन्न हुई है दृष्टि अर्थात्‌ शुद्ध चिद्र पका अनुभव जिसके ऐसा जो कोई जीब है 
वह [ अनव॑ ] भ्रनादि कालसे चले ञ्रा रहे [ बृत्ि ] कमंपर्यायके साथ एकत्वपनेके 
संस्कार तद्र प [ न अबतरति ] नहीं परिणमता है । भावार्थ इस प्रकार है--कोई जानेगा 
कि जितना भी शरीर, सुख, दुख, राग, दं ष, मोह है उसकी त्याग बुद्धि कुछ अन्य है- 
कारणरूप है। तथा शुद्ध चिद्र पमात्रका भ्रनुभव कुछ अन्य है-कार्यरूप है । उसके प्रति 
उत्तर इस प्रकार है कि राग, हू ष, मोह, शरीर, सुख, दुःख आदि विभाव पर्यायरूप 
परिणत हुए जीवका जिस कालमें ऐसा अशुद्ध परिशामरूप संस्कार छूट जाता है उसी 
कालमें इसके अनु भव है । उसका विवरण--जो शुद्ध चेतनामात्रका झास्वाद आये बिना 
अशुद्ध भावरूप परिणाम छूटता नहीं और अशुद्ध संस्कार छूटे बिना शुद्ध स्वरूपका 
अनुभव होता नहीं । इसलिये जो कुछ है सो एक ही काल, एक ही वस्तु, एक ही ज्ञान, 
एक ही स्वाद है। आगे जिसका शुद्ध अनुभव हुआ है वह जीव जेसा है वैसा ही 
कहते हैं ॥ २६ ॥॥ 
( स्वागता ) 

स्वतः स्वरसनिर्भरभावं 

चेतये स्वयमहूं स्वमिहेकम्‌ । 

नास्ति नास्ति सम कश्चन मोह: 

शुद्धचिद्घनमहो निधिरस्मि ॥३०॥॥ 


जीव-प्रधिका र ३१ 


खण्डान्यय सहित अर्थ---“इह अहं एक॑ स्वं स्वयं चेतये” [ हह ] विभाव 
परिणाम छूट गये होनेसे [ अहँ ] अ्नादि निधन चिद्रप वस्तु ऐसा मैं [ एक ] समस्त 
भेदबुद्धिसे रहित शुद्ध वस्तुमात्र [ स्व॑ ] शुद्ध चिद्र पमात्र वस्तुकों [ स्वयं ] परोपदेशके 
बिना ही अपनेमें स्वसंवेदन प्रत्यक्षरूप [ चेतये ) आस्वादता हुं--( द्रव्यदृष्टिसे ) जैसे 
हम हैं ऐसा अब ( पर्यायमें ) आस्वाद ग्राता है। कंसी है शुद्ध चिंद्र पवस्तु ? “सर्बंत 
स्वरसनिर्भेरभाव॑ ” [ स्बंतः ] असंख्यात प्रदेशोंमें [ स्व॒रस ] चैतन्यपनेसे [ निर्भर ] 
संपूर्ण है [ भाव ] सर्वस्व जिनका ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार हैं कि कोई जानेगा कि 
जनसिद्धान्तका बार बार अभ्यास करनेसे हढ़ प्रतीति होती .है उसका नाम अनुभव है 
सो ऐसा नहीं है । मिथ्यात्वकमंका रस पाक मिटनेपर मिथ्यात्वभावरूप् परिशमन मिटता 
है तब वस्तुस्वरूपका प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद आता है, उसका नाम ग्रनुभव है । और 
अनुभवशील जीव जैसे झ्नुभवता है वेसा कहते हैं--'“मम कश्चन मोहो नास्ति नास्ति” 
[ मम ] मेरे [ कश्चन ] द्रव्य-पिण्डरूप अभ्रथवा जीवसम्बन्धी भावपरिणमनरूप [ मोहः ] 
जितने विभावरूप अशुद्ध परिरणाम [ नास्ति नास्ति | सबंथा नहीं हैं, नहीं हैं । भ्रब ये 
जैसा है वैसा कहते हैं--“शुद्धचिद्धभमहोनिधिरस्मि” [ शुद्ध ) समस्त विकल्पोंसे रहित 
[ चित्‌ ] चेतन्यके [घन] समूहरूप [महः] उद्योतका [ निधिः ] समुद्र [ अस्मि ] मैं हूं । 
भावार्थ इस प्रकार है कि कोई जानेगा कि सर्व ही का नास्तिपना होता है, इसलिये 
ऐसा कहा कि शुद्ध चिद्रु पमात्र वस्तु प्रगट है ॥| ३० ॥ 
(मालिनी ) 

इति सति सह सर्वेरन्यभावंवियेके 

स्वयमयमुपयोगो बिभृदात्मानसेकस्‌ । 

प्रकटितपरमार्थेदेशनज्ञानवत्तः 

कृतपरिणतिरात्माराम एव प्रव॒ृत्त: ॥३१॥ 

रूण्डान्यय सहित अर्थ--एवं अय॑ उपयोग: स्वयं प्रवत्त:” [ एवं ] निश्चयसे 

जो अनादि निधन है ऐसा [ अये ] यही [ उपयोग! ] जीव द्रव्य [ स्वयं ] जैसा द्रव्य 
था वैसा शुद्धपर्यायरूप [ प्रवृत्। | प्रगट हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रब्य 


शक्तिरूपसे तो शुद्ध था परन्तु कर्म संयोगसे अशुद्धरूप परिणत हुआ था | झ्रब अशुद्ध- 
पनाके जानेसे जैसा था वसा हो गया । कंसा होनेपर शुद्ध हुआ ? “इति सर्वेरन्यभाव: 


३२ समयसा र-कलश 


सह विवेके सति” [ इति ] पूर्वोक्त प्रकारसे [ सर्वे! ] शुद्ध चिद्रूपमात्रसे भिन्न जितने 
समस्त [ अन्यभावेः सह ] द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकमंसे [ विवेके | शुद्ध चतन्यका भिन्नपना 
[ सति ] होनेपर । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार सुवर्शपत्नके पकानेपर कालिमाके 
चले जानेसे सहज ही सुवरणंमात्र रह जाता है उसी प्रकार मोह-राग-दं घरूप विभाव 
परिणाममात्रके चले जानेपर सहज ही शुद्ध चंतन्यमान्न रह जाता है| कंसी होती हुई 
जीव वस्तु प्रगट होती है ? “एक आत्मान॑ बिश्रत्‌” [ एक ] निर्भेद-निविकल्प चिद्रृप 
वस्तु ऐसा जो [ आत्मानं ] श्रात्मस्वभाव उसरूप [ बिश्रत्‌ | परिणत हुआ है। और 
कसा है आत्मा ? “दश्नज्ञानवत्त: कृतपरिणति:” [ दश्शन ] श्रद्धा-रुचि-प्रतीति, [ ब्वान ] 
जानपना, [ पत्ते! ] शुद्ध परिणति, ऐसा जो रत्नत्रयः उस रूपसे [ कृत ] किया है 
[ परिणतिः ] परिणमन जिसने ऐसा है। भावाथ॑ इस प्रकार है कि मिथ्यात्व परिणतिका 
त्याग होनेपर, शुद्ध स्वरूपका अनुभव होनेपर साक्षात्‌ रत्नन्नय घटित होता है। कैसे हैं 
दर्शन-ज्ञान-चारित्र “प्रकटितपरमार्थे:” [ प्रकटित ] प्रगट किया है [ गरमार्थे! | सकल 
कर्मक्षय लक्षण मोक्ष जिन्होंने ऐसे हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि 'सम्यग्दर्शन-ज्ञान- 
चारित्राणि मोक्षमार्ग:' ऐसा कहना तो सर्व जैन सिद्धान्तमें है और यही प्रमाण है । 
और कैसा है शुद्धजीव ? “आत्मारामं” [आत्मा ] आ्राप ही है [ आराम ] क्रीड़ावन 
जिसका ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार हूँ कि चेतनद्रव्य अशुद्ध अ्वस्थारूप परके साथ 
परिणमता था सो तो मिटा । साम्प्रत (वर्तमानकालमें ) स्वरूप परिणमनमात्र हैं ॥३१॥ 
( वसन्ततिलका ) 

मज्जन्तु निर्भरभमी सममेव लोका 

झालोकमुच्छलति शान्तरसे समस्ता: । 

झाप्लाव्य विध्रमतिरस्करिणों भरेण 

प्रोन्‍्मग्न एव भगवानवबोधसिन्धु: ॥३२॥ 


खण्डान्वय सह्दित अर्थ -- “एप भगवात्‌ प्रोन्‍्मग्न:” [एप] सदाकाल प्रत्यक्षपनेसे चेतन 
स्वरूप है ऐसा [भगवान ] जीवद्रव्य [प्रोन्मग्नः] शुद्धांगस्वरूप दिखललाकर प्रगट हुआ । 
भावार्थ इस प्रकार है कि इस ग्रन्थ का नाम नाटक अर्थात्‌ अखाड़ा है । तहाँ भी प्रथम 
ही शुद्धाड्भ नाचता है तथा यहां भी प्रथम ही जीवका शुद्धस्वरूप प्रगट हुआ | कंसा 
हें भगवान्‌ ? “अवबोधसिन्धु:” [ अवबोध ] ज्ञान मात्रका [ सिन्धुः ] पात्र है। अखाड़ामें 
भी पात्र नाचता है, यहाँ भी ज्ञानपात्र जीव है । अब जिस प्रकार प्रगट हुआ उसे कहते 


जीव-ग्रधिकार ३३ 


हैं-भरेश विश्रमतिरस्करिणीं आप्लाव्य” [ भरेण ] मूलसे उखाड़कर दूर 
किया। सो कौन ? [ विश्राम ] विपरीत अनुभव-मिथ्यात्वरूप परिणाम वही 
है [ तिरस्करिणीं ] शुद्धस्वरूपको आच्छादनशील अन्तर्जवनिका ( प्रन्दर का 
परदा ) उसको, [ आप्लाव्य ] मूलसे ही दूर करके। भावार्थ इस प्रकार है कि 
अखाड़ेमें प्रथम ही अन्तर्जवनिका कपड़े की होती है। उसे कूरकर शुद्धाड़ु नाचता है, 
यहाँ भी श्रनादि कालसे मिथ्यात्व परिणति है । उसके छूटनेपर शुद्धस्वरूप परिणमता 
है । शुद्धस्वरूप प्रगट होनेपर जो कुछ है वही कहते हैं--- प्रमी समस्ता: लोका: शांतरसे 
सम॑ एवं मज्जन्तु” [ अमी ] जो विद्यमान' हैं ऐसे [ समस्‍्ताः ) जितने [ लोकाः ] जीव 
[ शान्तरसे ] जो श्रतीन्द्रिय सुख गर्भित है शुद्धस्वरूपका अनुभव उसमें [ सम एवं ] एक 
ही काल [ मज्जन्तु ] मर्न होओ--तन्‍्मय होओ । भावाथे इस प्रकार है कि अ्रखाड़ेमें 
तो शुद्धाज़ दिखाता है। वहाँ जितने देखनेवाले हैं वे सन एक ही साथ मग्न होकर 
देखते हैं उसी प्रकार जीवका स्वरूप शुद्धरूप दिखलाया होने पर सर्व ही जीवोंके द्वारा 
अनुभव करने योग्य है। कैसा है शान्तरस ? “आलोकमुच्छुलति” [ आलोक ] समस्त 
त्रैलोक्यमें [ उच्छलति ] सर्वोत्कृष्ट है, उपादेय है अथवा लोकालोकका ज्ञांता है। अब 
अनुभव जिस प्रकारका है उस प्रकार कहते हैं । “निर्भेरं” भ्रति ही मग्नस्वरूप है ॥३२॥ 





[२] ह 
 ग्रजीव अधिकार 


43>+कुक-न-न 
( शादू ल विक्रीडित ) 
जीवाजीवविवेकपुष्कलद॒शा प्रत्याययत्पा्ंदा- 
नासंसारनिबद्धअन्धनविधिध्वंसाहिशुद्ध स्फुटत्‌ । 
झ्रात्माराममनन्तधाम महसाध्यक्षेण नित्योदितं 
' घौरोदात्तमनाकुल बिलसति ज्ञानं सनो हादयत्‌ ॥१-३३॥ 


5 खण्डान्वय सहित अथ--ज्ञानं विलसति” [ ड्रान ) जीव द्रव्य [ विलसति ] 
जैसा है वेसा प्रगट होता है । भावार्थ इस प्रकार है कि अ्रबतक विधिरूपसे शुद्धांग 
तत्त्वरूप जीवका निरूपणा किया अब आगे उसी जीवका प्रतिषेघरूपसे निरूपण करते 
हैं। उसका विवरण--शुद्ध जीव है, टल्ड्ोत्की्णं है, चिद्र प है ऐसा कहना विधि कही 
जाती है | जीवका स्वरूप गुणस्थान नहीं, कमें-तोकर्म जीवके नहीं, भावकर्म जीवका नहीं 
ऐसा कहना प्रतिषेध कहलाता है । कैसा होता हुआ ज्ञान प्रगट होता है ? “मनो ह्वादयत्‌” 
[ मनः ] अ्न्त:कररोन्द्रियको [ हादयत्‌ ] ग्रानन्दरूप करता हुआ और कंसा होता हुआ ? 
“विशुद्धं/ आठ कर्मोंते रहितपनेकर स्वरूपरझूपसे परिणत हुआ । और कंसा होता हुआ ? 
“स्फुटत्‌” स्वसंवेदन प्रत्यक्ष होता हुआं। और कंसा होता हुम्रा ? “आत्मारामं” 
[ आत्म ] स्वस्वरूप ही है [ आरा ] क्रीड़ाबन जिसका ऐसा होता हुआ । और कैसा 
होता हुआ ? “अ्रनन्तधाम' [ अनन्त ] मर्यादासे रहित है [ धाम ) तेजपुज्न जिसका 
ऐसा होता हुआ । और कसा होता हुआ ? “अध्यक्षेण महसा नित्योदितं” [ अध्यक्षेण ] 
निरावरण प्रत्यक्ष [ महत्ता ] चतन्यशक्तिके द्वारा [ नित्योदित ] त्रिकाल शाइवत है 
प्रताप जिसका ऐसा होता हुआ । और कसा होता हुआ ? “धीरोदात्त”' [ धीर ] अडोल 
और [ उदार ] सबसे बड़ा ऐसा होता हुम्ना। और कंसा होता हुआ ? “अनाकुलं” 
इन्द्रियजनित सुख-दुःखसे रहित श्रतीन्द्रिय सुखरूप विराजमान होता हुआ । ऐसा जीव 
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जैसे प्रगट हुआ उसे कहते हैं--“आसंसारनिबद्धबन्धनविधिध्वंसात्‌” [ आसंसार ] अनादि- 
कालसे [ निबद्ध ] जीवसे मिलो हुई चली आई है ऐसी [ बन्धनविधि ] ज्ञानावरणकर्म, 
दर्शनावरणकम, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, भ्रन्तराय ऐसे हैं जो द्रध्यपिण्डरूप 
आठकमम तथा भावकर्मरूप हैं जो राग, द्वेष, मोह परिणाम इत्यादि हैं बहुत विकल्प 
उनका [ छ्पात ] विनाश से जीवस्वरूप जेसा कहा है वेसा है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि जिस प्रकार जल और कीचड़ जिस कालमें एकत्र मिले हुए हैं उसी काल 
जो स्वरूपका अमुभव किया जाय तो कीचड़ जलसे भिन्न है, जल अपने स्वरूप है, उसी 
प्रकार संसार अवस्थामें जीव कर्मंबन्ध पर्याय रूपसे एक क्षेत्रमें मिला है। उसी अवस्था 
में जो शुद्ध स्वरूपका अनुभव किया जाय तो समस्त कर्म जीव स्वरूपसे भिन्न हैं। जीव 
द्रव्य स्वच्छ स्वरूपरूप जेसा कहा वसा है। ऐसी बुद्धि जिस प्रकारसे उत्पन्न हुई उसीको 
कहते हैं--“यत्पाषंदाद्‌ प्रत्याययत्‌” | यत्‌ ) जिस कारणसे [ पाषंदान्‌]) गणधर 
मुनीश्वरोंको [ ग्रत्याययत्‌ ) प्रतीति उत्पन्न कराकर ) किस काररासे प्रतीति उत्पन्न हुई 
वही कहते हैं--“जीवाजीव विवेकपुष्कलहशा” [ जीव ] चेतनद्रव्य, [ अजीब ) जड़कर्म- 
नोकमें-भावकर्म उनके [ विवेक ] भिन्नभिन्नपनेसे [ पष्कल ] विस्तीर्ण [ रुझ्षा ] ज्ञानहश्टिके 
द्वारा । जीव और कमंका भिन्न-भिन्न अनुभव करनेपर जीव जैंसा कहा गया 
है वैसा है ॥१-३३॥ 
( मालिनी ) 

विरस किमपरेणाकार्यकोलाहलेन 

स्वयमपि निभुतः सन्‌ पश्य षण्मासमेकम्‌ । 

हृदयसरसि पु सः पुद्गलाद्भिन्नधाम्नो 

ननु किसनुपलब्धिर्भाति कि चोपलब्धि: ॥२-३४॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ---/विरम अपरेरा अकार्यकोलाहलेन कि” [ विरम ] भो 

जीव ! विरक्त हो, हठ मतकर [ अपरेण ] मिथ्यात्वरूप हैं [ अकाये ] कर्मबन्धको करते 
हैं [ कोलाइलेन कि ] ऐसे जो भूठे विकल्प उनसे कक्‍्या। उसका विवरण--कोई 
मिथ्यादहृष्टि जीव शरीरको जीव कहता है, कोई मिथ्याहृष्टि जीव आठ कर्मोंको जीव 
कहता है, कोई मिथ्यादहृष्टि जीव रागादि सूक्ष्म अध्यवसायको जीव कहता है इत्यादि 
रूपसे नाना प्रकारके बहुत विकल्प करता है। भो जीव ! उन समस्त ही विकल्पोंको 
छोड़, क्योंकि वे भूठे हैं। “निभ्वतः सन्‌ स्वयं एक पश्य” [ निृतः ] एकाग्ररूप [ सन्‌ ] 
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होता हुआ [ एक ] शुद्धचिद्र पमात्रका [ स्वयं ] स्वसंवेदन प्रत्यक्ष रूपसे [ पश्य ] 
अनुभव कर । “पण्मासं” विपरीतपना जिस प्रकार छूटे उसी प्रकार छोड़कर “अपि” 
बारम्बार बहुत क्‍या कहें । ऐसा अतुभव करनेपर स्वरूप प्राप्ति है. इसीको कहते हैं-.. ननु 
हृदय सरसि पुसः अनुपलब्धि: कि भाति” [ ननु ] भो जीव ! [ हृदयसरसि ] मनरूपी 
' स्रोवरमें है [ पुस। ] जो जीवद्रव्य उसकी [ अनुपलब्धिः ] पप्राप्ति [ किंमाति | शोभती 
है क्या ? भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव करनेपर स्वरूपकी प्राप्ति नहीं 
होती ऐसा तो नहीं है । “च उपलब्धि:” [च ] है तो ऐसा ही है कि [ उपलब्धि! ) 
अवध्य प्राप्ति होती है । कैसा है जीव द्रव्य ? 'पुदगलात्‌ भिन्‍नधाम्न:' [ पृदगलाव ] 
द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकमंसे [ मिन्नधाम्नः ]) भिन्‍न है चेतनरूप है तेज:पुञ्ज जिसका 
ऐसा है ॥२-३४॥ 
( अनुष्टुप्‌ ) 
चिच्छक्तिव्याप्तसवेस्वसारों जोव इयानयम्‌ । ' 
झतो 5तिरिक्‍्ताः सर्वे5पि भावाः पौद्गलिका श्रमी ॥॥३-३४५॥। 


खण्डान्बय सहित अथ--- भ्रयं जीव: इयान्‌ [ अय॑ ] विद्यमान है ऐसा [ जीवः ] 
चेतनद्रव्य [ यान ] इतना ही है | कैसा है ? “चिच्छक्तिव्याप्तसर्वस्वसार:” [ चिच्छक्ति ] 
चेतना मात्रसे [ व्याप्त ] मिला है [ स्वस्वसारः ] दर्शन, ज्ञान, चारित्र, सुख, वीयें 
इत्यादि अनन्त गुण जिसके ऐसा है। “अमी सर्वे अपि पौदगलिका: भावा: अतः 
अतिरिक्ता:” [ अप्री ] विद्यमान हैं ऐसे [ सर्वे अपि ] द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकमरूप जितने 
हैं उन सब [ पौद्गलिकाः ] अ्रचेतन पुद्गलद्रव्योंसे उत्पन्न हुए हैं ऐसे [ भावाः ] अशुद्ध 
रागादिरूप समस्त विभाव परिणाम [ अतः ] शुद्धचेतनामात्र जीव वस्तुसे [ अतिरिक्ताः ] 
अति ही भिन्‍न हैं । ऐसे ज्ञानका नाम अनुभव कहते हैं ।॥३-३५॥ 
(मालिनी) 

सकलम्पि विहायाहाय चिच्छक्तिरिकतं 

स्फूटतरमवर्गाद्य स्व॑ च चिच्छक्तिमात्रम्‌ । 

इसमुपरि चरन्तं चारु विश्वस्य साक्षात 

कलयतु परमात्मात्मानमात्मन्यनन्तम्‌ ॥॥४-३६॥% 


4 मुद्रित ''आत्मस्याति” टीकामें ए्लोक नं० ३५ और ३६ आगे पीछे आया है । 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--“आत्मा आत्मनि इमं आत्मानं कलयतु” [ आत्मा ] 
जीवद्रव्य [ आत्मनि ] अपनेमें [ इमं आत्मानं ] अपनेको [ ऋलयतु ] निरन्तर अनुभवों । 
कंसा है प्रनुभव योग्य आत्मा ? “विश्वस्प साक्षात्‌ उपरि चरन्तं” [ विश्वस्थ ] समस्त 
त्ैलोक्यमें [ उपरिचरन्तं ] सर्वोत्कृष्ट है, उपादेय है। (साक्षात्‌) ऐसा ही हैं । बड़ाई करके 
नहीं कह रहे हैं। श्रौर कैसा है ? “चारु” सुख स्वरूप है। श्रौर कैसा ? “परं” शुद्ध 
स्वरूप है । और कंसा हे ? “अनन्त” शाश्वत हैँ । अब जैसे अनुभव होता है वही कहते 
हें---“चिच्छक्तिरिक्तः सकल॑ं श्रपि अन्हाय विहाय” [ चिच्छक्तिरिक्त ] शानग्रुणसे छूृन्य 
ऐसे [ सकल अपि ] समस्त द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकमंको [ अन्हाय ] मूलसे | विद्याय ] 
छोड़कर । भावार्थ इस प्रकार हैं कि जितनी कुछ कमंजाति है वह समस्त हेय है । 
उसमें कोई कम उपादेय नहीं हूं । और अनुभव जंसे होता है वही कहते हें--'“चिच्छ- 
त्तिमात्र स्व॑ च स्फूटतरं अ्रवगाह्म” [ चिच्छक्तिमात्र ] ज्ञानगुण ही है स्वरूप जिसका 
ऐसे [ स्व च ] अपनेको [ स्फुटतरं ] प्रत्यक्ष रूपससे [ अवगाह्य ] आस्वादकर । भावार्थ 
इस प्रकार हे कि जितने भी विभाव परिणाम हें वे सब जीवके नहीं हैं । शुद्धवतन्यमात्र 
जीव है ऐसा अनुभव कतंव्य हैँ ॥४-३६॥ 

( शालिनी ) 


वर्णाओ वा रागमोहादयो वा 

सिन्ना भावा: सर्व एवास्य पुसः । 

तेनेवान्तस्तत्वतः पश्यतो5मी 

नो दुष्ट: स्युद्‌ ष्टसेक पर स्थात्‌ ॥५-३७॥॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--'अस्य पुसः सर्व एवं भावाः भिन्‍ना:” [ अस्य ] 

विद्यमान हे ऐसे [ पुसः ] शुद्ध चैतन्य द्रव्यसे [ सप॑] जितने हैं वे सब [ भावाः ] 
अशुद्धविभाव परिणाम [ एवं ] निश्चयसे [ मिन्नाः ] भिन्‍न है--जीव स्वरूपसे मनिराले 
हैं। वे कौनसे भाव ? “वर्णाद्या वा रागमोहादयो वा” [ वर्णाद्या ] एक कर्म अचेतन 
शुद्ध पुदूगलपिण्डरूप हें वे तो जीवके स्वरूपसे निराले ही हैं [ वा ] एक तो ऐसा हें कि 
[ रागमोहादयः ] विभावरूप अशुद्धरूप हें, देखनेपर चेतन जैसे दीखते हैं, ऐसे जो राग- 
हं ष-मोहरूप जीवसम्बन्धी परिणाम वे भी शुद्धजीव स्वरूपको, भ्रनुभवनेपर जीवस्वरूपसे 
भिन्न हैं। यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि विभाव परिणामको जीवस्वरूपसे भिन्न 
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कहा सो भिन्‍नका भावार्थ तो मैं समझा नहीं । भिन्‍न कहनेपर, भिन्न हैं | सो वस्तुरूप 
हैं कि भिन्‍न हैं सो अवस्तुरूप हैं ? उत्तर इस प्रकार है कि भ्रवस्तुरूप हें। 'तिन एव 
ग्रन्तस्तत्त्वतः पश्यत: अमी दृष्टा: नो स्युः” [ तेन एबं ] उसी कारणसे | अन्तस्तत्ततः . 
पश्यतः ] शुद्ध स्वरूपका अनुभवशील है जो जीव उसको [ अपी ]) विभाव परिणाम 
[ दृष्टाः ] दृष्टिगोचर [ नो स्थृ! ] नहीं होते । “परं एक दृष्ट' स्थात्‌” [पर ] उत्द्ृष्ट है 
ऐसा [ एक ] शुद्ध चैतन्य द्रव्य [ दृष्ट' ] दृश्गोचर [ स्थाद ]) होता है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि वर्णादिक और रागादिक विद्यमान दिखलाई पड़ते हें तथापि स्वरूप 
ग्रमुभवनेपर स्वरूपमात्र है, विभावपरिणति रूप वस्तु तो कुछ नहीं ॥५-३७॥ 
( उपजाति ) 

निवेत्यंते येन यदत्न किडिच- 

त्तदेव तत्स्यान्न कथ्थं च नान्यत्‌ । 

रक्सेण निव्‌ रमिहासिकोशं 

पश्यन्ति रुक्सं न कथंचनासिस्‌ ॥६-३८॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--“अत्र येन यत्‌ किश्चित्‌ निर्वत्यंते तत्‌ तत्‌ एवं स्थात्‌ 

कथश्वन न अन्यत्‌” [ अन्न ] वस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर [ येन ) मूलकारणरूप 
वरतुसे [ यत्किश्वित्‌ ] जो कुछ कार्य-निष्पत्तिरूप वस्तुका परिणाम [ निर॑त्यते ] पर्याय- 
रूप निपजता है, [ तत्‌ ] जो निपजा है वह पर्याय [ तत्‌ एवस्पात ] निपजता हुआ 
जिस द्रव्यसे निपजा है वही द्रव्य है [ कथश्वन न अन्यत्‌ ] निश्चयसे भ्रन्य द्रव्यरूप नहीं 
हुआ है । वही दृशंत द्वारा कहते हें । यथा--“इह रुक्मेशा असिकोशं निवृत्त ” [ इह ] 
प्रत्यक्ष है कि [ रुक्मेण ] चाँदी धातुसे [ असिकोश ] तलवारकी म्यान [ नि त्त' 
घड़कर मौजूद की सो “रुक्मं पश्यन्ति कथश्वत न असि” [ हुक्म ] जो म्यान मौजूद हुई 
वह वस्तु तो चाँदी ही है ऐसा [ पश्यन्ति ] प्रत्यक्षरूपसे सर्वलोक देखता है और मानता 
है [ कथन ] चाँदी की तलवार ऐसा कहने में तो कहा जाता है तथापि [ ने अति ] 
चाँदी की तलवार नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि चाँदीकी म्यान में तलवार रहती 
है । इस कारण “चाँदीकी तलवार' ऐसा कहनेमें आता है' । तथापि चाँदीकी म्यान है, 
तलवार लोहेकी है, चाँदीकी तलवार नहीं है ॥६-३८॥ 


कल अल लय कम व लक कट कक मर जिले , 
र-भावायं हसो थो रूपाका स्यान भाहै खंडों रहे छे इसो कहावत छे, तिहिते रूपाको छांशो कहता इसो 
कह्विज छै ॥मूल पाठ || ः ' 
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( उपबाति ) 
वर्णादिसामग्रधमिदं विदन्तु 
निर्माणमेकस्य हि पुद्गलस्य । 
ततो 5स्त्विदं पुदूगल एवं नात्मा 
यतः स विज्ञानघनस्ततोउन्यः ॥७-३६॥ 


- खण्डान्वय सहित अथे--/हि इदं वर्णादिसामग्रथ एकस्य पुद्गलस्य निर्माण 
विदन्तु” [ हि ] निरचयसे [ इदं॑ ] विद्यमान [ वर्णादिधषामग्रथ' ] गुरास्थान, मार्गणा- 
स्थान, द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्म इत्यादि जितनी श्रशुद्ध पर्यायें हें वे समस्त ही 
[ एकल्य पुद्गलस्यथ ] अकेले पुद्गल द्रव्यका [ निर्माणं ] कार्य अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्यका 
चित्राम जैसा है ऐसा [ विदन्तु ] भो जीव ! निःसन्देहरूपसे जानो । “तत: इदं पुद्गल 
एवं अस्तु न आत्मा” [ ततः ] उस कारणसे [ हद ] शरीरादि सामग्री [ पुद्गलः | 
जिस पृदुगल द्रव्यसे हुई है वही पृद्गल द्रव्य है। [ एवं ] निश्चयसे [ अस्तु | वही है| 
[ न आत्मा ] आत्मा अजीव द्रव्यरूप नहीं हुआ। “यतः सः विज्ञानघन:” [ यतः ] 
जिस कारणसे [ सः ] जीवद्रव्य [ विज्ञानपनः ] ज्ञान गुणका सभूह है। “ततः 
अन्य:” [ ततः ] उस काररासे [ अन्य! ] जीवद्रव्य भिन्न है, शरीरादि पर द्रव्य भिन्न हैं। 
भावार्थ इस प्रकार है कि लक्षण भेदसे वस्तुका भेद होता है, इसलिये चेतन्यलक्षणसे 
जीववस्तु भिन्‍न है, अचेतनलक्षणसे शरीरादि भिन्‍न हैं | यहाँ पर कोई आ्राह॑ंका करता 
है कि कहनेमें तो ऐसा ही कहा जाता है कि एकेन्द्रिय जीव, द्वीन्द्रिय जीव इत्यादि; देव 
जीव, मनुष्य जीव इत्यादि; रागी जीव, हेंषी जीव इत्यादि | उत्तर इस प्रकार है कि 
कहनेमें तो व्यवहारसे ऐसा ही कहा जाता है, निरवयसे ऐसा कहना भूठा है। सो 
कहते हैं ॥॥७-३६॥ गे 

( अ्नुष्टूप्‌ ) 


घृतकुम्भाभधाने5पि कुम्मो घृतमयो न छेत्‌। 
. जीयों वर्णादिमल्‍जीयो जल्पने5पि न तन्‍्मयः ॥॥८-४०॥॥ 
खण्डान्वय सहित अथे--हृष्टात कहते हैं--“चेत्‌ कुम्भ: घुतमय: न चेत्‌ ] 
जो ऐसा है कि [ छुम्मः ] घड़ा [ घृतमयों न ]) घीका तो नहीं है, मिट्टीका' *है । 
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“चुतकुम्भाभिधाने5पि” [ छृतकुम्भ ] घीका घड़ा [ अभिधाने 5पि ] ऐसा कहा जाता है 
तथापि घड़ा मिट्टीका है। भावार्थ इस प्रकार है--जिस घड़ेमें थी रखा जाता है उस 
घडेको यद्यपि घीका घड़ा ऐसा कहा जाता है तथापि घड़ा मिट्टीका है, घी भिन्‍न है 
तथा “वर्णादिमज्जीव: जल्पने5पि जीवः तन्‍्मयो न” [ वर्णादिमज्जीवः जल्पने अपि ] 
यद्यपि शरीर-सुख-दु:ःख-राग-द्वेषसंयुक्त जीव ऐसा कहा जाता है तथापि [ जीव ] चेतन- 
द्रव्य ऐसा [ तन्मयः न ] जीव तो शरीर नहीं, जीव तो मनुष्य नहीं; जीव चेतनस्वरूप 
भिन्‍न है। भावार्थ इस प्रकार है कि श्रागममें गुणंस्थानका स्वरूप कहा है, वहाँ ऐसा 
कहा है कि देव जीव, मनुष्य जीव, रागी जीव, ढं षी जीव इत्यादि बहुत प्रकारसे कहा 
है सो यह सब ही कहना व्यवहारमाज्रसे है । द्रव्यस्वरूप देखनेपर ऐसा कहना भूठा है । 
कोई प्रश्न करता है कि जीव कैसा है ? उत्तर-जैसा है वैसा आगे कहते हैं ।।८-४०॥ 
( अनष्टप्‌ ) ह 
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झनाठनन्तमचलं स्वसंवेद्यमबाधितम्‌ । 
जोव: स्वयं तु॒चेतन्यमृच्चेश्वकचकायते ।&-४ १) 
खण्डान्बय सहित अथं--“तु जीव: चैतन्यं स्वयं उच्चै: चकचकायते” [ तु ] 
द्रब्यके स्वरूपका विचार करनेपर [ जीव) ] आत्मा [ चतन्य ] चैतन्य स्वरूप है 
[ स्वयं ] भ्रपनी सामथथ्यंसे [ उच्च! ] अतिशयरूपसे [ चकवकायते ] भ्रति ही प्रकाशता है। 
कसा है चेतन्‍्य ? “अनाइनन्तं” [ अनादि ] जिसकी आदि नहीं है [ अनन्त ] जिसका 
अन्त-विनाश नहीं है, ऐसा है । और कैसा है चंतन्य ? “अचलं” नहीं है चलता प्रदेश- 
कम्प जिसको, ऐसा है । और कैसा है ? “स्वसंवेद्य ” अपने द्वारा ही श्राप जाना जाता 
है । और कसा है ? “अबाधितं” अमिट है जिसका स्वरूप, ऐसा है ॥९-४१॥ 
( शाहू लविक्रीडित ) 
वर्णाद्यः सहितस्तथा बिरहितो द्वेधास्त्यजोबों यतो 
नाम्त्तत्वमुपास्य पश्यति जगज्जीवस्य तत्त्वं ततः । 
इत्यालोच्य विवेचर्क: समुचित नाव्याप्यतिव्यापि वा 
व्यक्त व्यव्जितजोबतस्वमचलं चेतन्यमालस्ब्यताम्‌ ।१०-४२। 
खण्डान्बय सहित अ५---विवेचकैरिति झालीच्य चेतन्यं आालम्ब्यताम” 
[ विवेचके: ] जिन्हें भेदशान है ऐसे पुरुष [ हति ] जिस प्रकारसे कहेंगे उस प्रकारसे 
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[आलोच्य ] विचारकर [ चेतन्यं ] चेतनमात्रका [ आहम्ब्यता ] अनुभव करो । कंसा 
है चेतन्‍न्य ? “समुचितं” अनुभव करने योग्य है। और कंसा हैं ? “अव्यापि न'' जीव 
द्रब्यसे कभी भिन्न नहीं होता है । “अतिव्यापि न” जीवसे अन्य हैं 
जो पाँच द्रव्य उनसे भ्रन्य है। और कैसा है ? “व्यक्त” प्रगट है। और कंसा' 
है ? “ब्यंजितजीवतत्त्वं” [ व्यंजित ] प्रगट किया है [ जीवबतत््वं | जीवके स्वरूषको 
जिसने, ऐसा है । और का है ? “भ्रचलं” प्रदेशकम्पसे रहित है ।““तत: जगत्‌ जीवस्य 
तत्त्वं अ्रमृतेत्व॑ उपास्य न पश्यति” [ ततः ] उस कारणसे [ जगद ] सब जीवराशि 
[ जीवस्य त्तयं ] जीवके निज स्वरूपको [ असू्तत्व॑ ] स्पर्श, रस,... गन्ध, वर्ण गुणसे 
रहितपना [ उपास्य ] मानकर [ न पश्यति ] नहीं ग्रनुभवता है । भावार्थ इस प्रकार हें 
कि कोई जानेगा कि 'जीव अमूर्त' ऐसा जानकर अनुभव किया जाता है सो ऐसे तो 
अनुभव नहीं । जीव अमूर्त तो है परन्तु अनुभव कालमें ऐसा अनुभवता है कि 'जीव 
चेतन्यलक्षण। । “यतः झजीव: द्वधा अस्ति” [ यतः ]) जिस कारणसे [ अजीबः ] 
अचेतन द्रव्य [ द्वधा अस्ति ] दो प्रकारका है। वे दो प्रकार कौनसे हैं ? “वर्शाद्ो: 
सहित: तथा विरहितः” [ वर्णाद्य: ] वर्ण, रस, गन्ध और स्पशसे [ सहितः ] संयुक्त है, 
क्योंकि एक पुद्गलद्रव्य ऐसा भी है | तथा [ विरहितः ] वर्ण, रस, गन्ध और स्पर्शसे 
रहित भो है, क्‍योंकि धर्मंद्रव्य, अधर्मद्रव्य, कालद्रव्य और आकाशद्रव्य ये चार द्रव्य और 
भी हैं, वे अमृर्तेद्रब्य कहे जाते हैं । वह अ्रमूर्तंपना अचेतन द्रव्यकों भी है। इसलिये 
अमृतंपना जानकर जीवका अनुभव नहीं किया जाता, चेतन जानकर जीवका अनुभव 
किया जाता है ॥१०-४२॥ 
( वसन्ततिलका ) 

जीवादजीवमिति लक्षणतों विभिन्‍न 

ज्ञानी जनो 5नुभवति स्वयमुल्लसन्तम्‌ । 

अज्ञानिनो निरवधिप्रविजुम्भितो5यं 

सोहस्तु तत्कथमहों बत वानटोति ॥११-४३॥॥ 

खण्टान्बय सहित अर्थ---“ज्ञानी जनः लक्षणतः: जीवात्‌ अजीव॑ विभिन्‍न इति 
स्वयं अनुभवति” [ ज्ञानी जन! ] सम्यस्दृष्टि जीव [ छक्षणतः ] जीवका लक्षण चेतना 
तथा अजीवका लक्षण जड़ ऐसे बड़ा भेद है इसलिये [ जीवातू ). जीवसे [ अजीब ] 
पुदूगल आ्ादि [ विभिन्‍न ] सहज ही भिन्‍न हैं [ हति ] इस प्रकार [ स्वयं ] स्वानुभव 
द्‌ 
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प्रत्यक्षरूपसे [ अनुमति ] आस्वाद करता है। कैसा है जीव ? “उल्लसन्तं” अपने गुरा- 
पर्यायसे प्रकाशमान है । “तत्‌ तु अज्ञानिन: अय॑ मोह: कर्थ अहो नानटीति वत” [ ततू 
तु ] ऐसा हे तो फिर [ अब्जानिनः ] मिथ्यादृष्टि जीवकको [ अय॑ ] जो प्रगट है ऐसा 
[ मोह; ] जीवकरमंका एकत्वरूप विपरीत संस्कार [ क्रथं नानटीति ] क्यों प्रवत रहा है, 
[ बत अहो ] भ्राइचर्य है । भावाथे इस प्रकार है कि सहज ही जीव-अजीव भिन्‍न है 
ऐसा अ्रनुभवनेपर तो ठीक है, साय हें; मिथ्यादष्टि जो एककर अनुभवता हू सो ऐसा 
अनुभव कंसे आता है इसका बड़ा भ्रचम्भा हैं । कैसा हे मोह ? “निरवधिप्रविजुम्भित:” 
[ निरवधि | प्रनादिकालसे [ प्रविजुम्मितः ] सन्‍्तानरूपसे पसर रहा हैं ॥११-४३॥ 
( वसन्‍्ततिलका ) 

श्रस्मिन्ननादिनि महत्यविवेकनाटचों 

वर्णाविमान्नदति पृदूगल एवं नान्‍्यः । 

रागाविपुद्गलविका रविरुद्धशु द- 

चेतन्यधातुमयम्‌तिरयं च जीव: ॥१२-४४॥ 


खण्डान्वय सद्ित अर्थ---प्रस्मिन्‌ अविवेकनाटब्ों पुदुगल एवं नटलि” [अस्मिन्‌ ] 
अनन्तकालसे विद्यमान ऐसा जो [ अविवेक ) जीव-प्रजीवकी एकत्व बुद्धिपर मिथ्या 
संस्कार उस रूप है [ नाव्य ] धारासंतानरूप बारम्बार विभाव परिणाम उसमें 
[ पुदूगलः ] अचेतन मूत्तिमान द्रव्य [ एवं ] निश्चयसे [ नटति ] अनादि कालसे नाचता 
है। “न अन्य: चेतनद्रव्य नहीं नाचता है । भावार्थ इस प्रकार है--चेतन द्रव्य और 
अचेतन द्रव्य अनादि हैं, अपना-अ्पना स्वरूप लिये हुए हैं, परस्पर भिन्‍न हैं ऐसा अनुभव 
प्रगटरूपसे सुगम हें । जिसको एकत्व संस्क्राररूप अनुभव हैँ वह अचम्भा हैँ। ऐसा 
क्यों अनुभवता है ? क्‍योंकि एक चेतन द्रव्य, एक अचेतन द्रव्य ऐसे अन्तर तो घना । 
अथवा अचम्भा भी नहीं, क्योंकि अशुद्धपनाके कारण बुढ्धिको भ्रम होता है | जिस 
प्रकार धतूराके पीनेपर दृष्टि विचलित होती है, इवेत शंखको पीला देखती हैँ सो वस्तु 
विचारनेपर ऐसी दृष्टि सहजकी तो नहीं, दृष्टिदोष है । दृष्टिदोषकों धतूरा उपाधि भी हूँ 
उसी प्रकार जीव द्रव्य अनादिसे कर्मसंयोगरूप मिला ही चला आ रहा है, मिला होनेसे 
विभावरूप अशुद्धपनेसे परिगत हो रहा है । अशुद्धपनाके कारण ज्ञानदृष्टि भ्रशुद्ध है, उस 
अशुद्ध दृष्टिके द्वारा चेतन द्रव्यको पुदूगल कर्मके साथ एकत्व संस्काररूष प्रनुभवता है । 


भ्जे 
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ऐसा संस्कार तो विद्यमान है । सो वस्तुस्वरूप विचारने पर ऐसी अशुद्धहृष्टि सहजकी तो 
नहीं, अशुद्ध है, दृष्टिदोष है-। भ्रौर दृष्टिदोषको पुद्गल पिण्डरूप मिथ्यात्वकर्मका उदय उपाधि 
है । आगे जिस प्रकार दृष्टिदोषसे इंबेत शंखको पीला अनुभवता है तो फिर दृष्टिमें दोष 
है, शंख तो श्वेत ही है, पीला देखनेपर शंख तो पीला हुआ नहीं है उसी प्रकार मिथ्या 
दृष्टिसे चेतनवस्तु और अचेतनवस्तुको एक कर अनुभवता है तो फिर दृष्टिका दोष है, 
वस्तु जैसी भिन्‍न है वैसी ही है। एक कर अनुभवनेपर एक नहीं हुई है, क्‍योंकि घना 
अन्तर है। कैसा है अविवेकनाट्य ? “अनादिनि” झनादिसे एकत्व संस्कारबुद्धि चली 
आई है ऐसा है । और कसा है। अविवेकनाट्य ? “महति” जिसमें थोड़ासा विपरीतपना 
नहीं है, घना विपरीतपना है | कसा है पुद्गल ? “वर्णादिमान्‌” स्पर्श, रस, गनन्‍्ध, वर्ण 
गुणसे संयुक्त है। “च अय॑ जीव: रागादिपुदूगलविकारविरुठ्धशुद्धणैतन्यधातुमयमूर्ति:” 
[ च्‌ अथं जीव! ] और यह जीव वस्तु ऐसी है [ रागादि ] राग, हंष, क्रोध, मान, 
माया, लोभ ऐसे असंख्यात लोकमात्र अशुद्धरूप जीवके परिणाम--[ पृद्मलबिकार ] 
अनादि बन्ध पर्यायसे विभाव परिणाम--उनसे [ विरुद्ध ) रहित है ऐसी [ छुद्ध ] 
निविकार है ऐसी [ चेतन्यघातु ] शुद्ध चिद्रूप वस्तु ( मय ] उस रूप है [ मूर्तिः ] 
सर्वेस्व जिसका ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार पानी कीचड़के मिलने- 
पर मैला है। सो वह मंलापन रंग है, सो रंगको अभ्रंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो 
पानी ही है । उसी प्रकार जीवकी कर्मंबन्ध पर्यायरूप अवस्थामें रागादिभाव रंग है, सो 
रंगको अंगीकार न कर बाकी जो कुछ है सो चेतन धातुमात्र वस्तु है। इसीका नाम 
शुद्धस्वरूप--अनुभव जानना सो सम्यग्दश्कि होता है ॥। १२-४४॥। 
( मन्दाक्रान्ता ) 

इत्थं ज्ञानककचकलनापाटनं नाटयित्वा 

जीवाजीवो स्फुटविघटन नेव यावत्प्रयातः । 

विश्व व्याप्य प्रससविकसद्धधक्तचिन्मात्रशक्त्या 

ज्ञातुद्रव्यं स्ववमतिरसात्तावदुच्चैश्वकाशे ॥१३-४ ४५॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--“ज्ञातृद्रव्यं तावत्‌ स्वयं अतिरसात्‌ उच्चे: चकाशे” 

[ ब्वाठद्रब्यं ] चेतनवस्तु [ ताबत ] वर्तमान कालमें [ स्वयं ] अपने आप [ अतिरसाद ] 
अत्यन्त अपने स्वादको लिये हुए [ उच्चेः ] सब प्रकारसे [ चकाशे ] प्रगट हुआ। क्या 
करके ? “विश्व व्याप्य” [ विश्व ] समस्त ज्ञेयको [ व्याप्य ] प्रत्यक्षरूपसे प्रतिविम्बित 
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कर । तीन लोकको किसके द्वारा जानता है ? “प्रसभविकसद्थक्तचिन्मात्रशक्त्या” 
[ श्रसम ] बलात्कारसे [ विकसत्‌ ] प्रकाशमान है [ व्यक्त ] प्रगटपने ऐसा है जो 
[ चिन्मात्रशक्त्या ] ज्ञानगुरास्वभाव उसके द्वारा जाना है त्रैलोब्य जिसने ऐसा है। और 
क्या कर ? “इत्थं ज्ञानक्कचकलनात्‌ पाटनं नाटयित्वा” [ हझत्थं ] पूर्वोक्त विधिसे 
[ ज्ञन ] भेदबुद्धिर्पी [ क्रकच ] करोंतके [| कलनात्‌ ] बार-बार अभ्याससे [ पाटन ] 
जीव-अजीवकी भिन्नरूप दो फार [ नाटयित्वा ] करके । कोई प्रइदन करता है कि जीव- 
अ्रजीवकी दो फार तो ज्ञानरूपी करोंतके द्वारा किये, उसके पहले वे किसरूप थे ? 
उत्तर--“यावत्‌ जीवाजीवौ स्फुटविघटनं न एवं प्रयात:” [ यावत्‌ | भ्रनन्‍्तकालसे लेकर 
[ जीवाजीबी ] जीव झ्ौर कर्मकी एक पिण्डरूप पर्याय [ स्फुटविघटन ] प्रगटरूपसे भिन्न- 
भिन्‍न [ न एव अ्रयातः ) नहीं हुई है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार सुवर्ण 
आर पाषाण मिले हुए चले आ रहे हैं और भिन्‍न-भिन्‍नरूप हैं । तथापि अभ्निका संयोग 
बिना प्रगटरूपसे भिन्‍न होते नहीं, अ्रग्निका संयोग जब ही पाते हैं तभी तत्काल भिन्‍न- 
भिंनन होते हैं । उसी प्रकार जीव और कर्मका संयोग अनादिसे चला आरहा है और 
जींव कर्म भिन्न-भिन्न हैं । तथापि शुद्ध स्वरूप-अनुभव बिना प्रगटरूपसे भिन्‍न-भिन्‍न 
होते नहीं; जिस काल शुद्ध स्वरूप-प्रनुभव होता है उस काल भिन्न-भिन्न होते हैं ।। १३-४५॥ 


कक 


[३] 
कर्ता-कर्म-अधिकार 


( मन्दाक्रान्ता ) 
एक: कर्ता चिदहमिह में कर्म कोपादयों मी 
इत्यज्ञानां शमंयवर्भित: कत्‌ कर्मप्रवत्तिम्‌ । 
ज्ञानज्योति: स्फुरति परमोदासमत्यन्तधीरं 
साक्षात्कुवन्निरुपधि पुृथर्वव्यनिर्भासिविश्वम्‌ ॥१-४ ६॥ 


खण्हान्वय सहित अ्थ--' ज्ञानज्योतिः स्फुरति” [ ज्ञानज्योतिः ] शुद्ध ज्ञानप्रकाश 
[ स्फूरति ] प्रगट होता है । कैसा है ? “परमोदात्तं” सर्वोत्कृष्ट है। और कंसा है ? 
“अत्यन्तधीरं” त्रिकाल शाश्वत है । और कंसा है ? “विश्व साक्षात्‌ कुवंत्‌” [ विश्व ] 
सकल ज्ञेय वस्तुको [ साक्षात्‌ कुबत्‌ ] एक समयमें प्रत्यक्ष जानता है । और कंसा है ? 
“निरुपधि” समस्त उपाधिसे रहित है । और कंसा है ? “पृथव्द्रव्यनिर्भासि” [ पृथक्‌ ] 
भिन्‍न-भिन्‍न रूपसे [ द्रव्यनि्भासि ] सकल द्रव्य-गुण-पर्यायवों जाननशील है। क्‍या 
करता हुआ प्रगट होता है ? “इति अज्ञानां कतृ कर्म प्रवृति अभित: शामयत्‌” [ इति ] 
उक्त प्रकारसे [ अब्लानां ] जो मिथ्यादृष्टि जीव हैं उनकी [ कह -कर्म भ्रइृर्ति ] जीववस्तु 
पुद्गलकमंकी कर्ता है ऐसी प्रतीतिको [ अभितः ] सम्पूर्रारूससे [ श्रमयद | दूर करता 
हुआ । वह कतुं-कमंप्रवृत्ति कैसी है ? “एक: भ्रहं चित्‌ कर्ता इह अमी कोपादय: मे कर्म 
[ एकः ] झकेला [ अहं ] मैं जीवद्रव्य [ चित ] चेतनस्वरूप [ कर्ता ] पुद्गल कमंकों 
करता हूँ । [ हह ] ऐसा होनेपर [ अमी कोपादयः ] विद्यमानरूप हैं जो ज्ञानावर्णादिक 
पिण्ड वे [ में ] मेरी [ कम ] करतूृति है। ऐसा है मिथ्याहृष्टिका विपरीतपना उसको 
दूर करता हुआ ज्ञान प्रगट होता है । भावार्थ इस प्रकार हूं कि यहाँ से लेकर कतुं -कर्म 
अधिकार प्रारम्भ होक है ॥१-४६॥ 


४६ समयसार-कलश 


( मालिनी ) 
परपरिणतिमुज्ञत्‌ खण्डयद्भेदवादा-- 
निदमुदितसखण्ड ज्ञानमुच्चण्डमुच्चे: । 
ननु कथमवकाशः: कत्‌ कमंप्रव॒त्ते- 
रिह भवति कथ्थं वा पोदगल: कर्मबन्ध: ॥२-४७॥॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--इदं ज्ञानं उदितं” [ इृदं ] विद्यमान है ऐसी [ ज्ञान ] 
चिद्रूप शक्ति [ उदित ] प्रगट हुई । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य ज्ञानशक्तिरूप 
तो विद्यमान ही है, परन्तु काललब्धि पाकर अपने स्वरूपका अनुभवशील हुआ । कंसा 
होता हुआ ज्ञान [ चिढ्र पश्चक्ति ] प्रगट हुआ ? “परपरिरारति उज्मत्‌” [ परपरिणति ] 
जीव-कर्मकी एकत्वबुद्धिको [ उज्झत्‌ ] छोड़ता हुआ । और क्या करता हुआ ? 
“भेदवादान्‌ खण्डयत्‌” [ भेदवादान्‌ ] उत्पाद-व्यय-भ्रौव्य अथवा द्रव्य-गुरा-पर्याय अथवा 
ग्रात्माको ज्ञानगुणके द्वारा अनुभवता है--इत्यादि अनेक विकल्पोंको [ खण्डयत्‌ ] मूलसे 
उखाड़ता हुआ । और कंसा है ? “अरखण्डं” पूर्ण है। और कंसा है ? “उच्चै: उच्चण्डं” 
[ उच्चेः ] अतिशयरूप [ उच्चण्डं ] कोई वर्जनशील नहीं है । “ननु इह कतुं-कम्मप्रवृत्ते: 
कथ्थ प्रवकाशः” [ नल ] प्रहो शिष्य ! [ हद ] यहाँ शुद्ध ज्ञानके प्रगट होनेपर [ कद - 
कमप्रवृते! ] जीव कर्ता और ज्ञानावरणादि पुद्गलपिण्ड कर्म ऐसे विपरीतरूपसे बुद्धिका 
व्यवहार उसका [ कर्थ अवकाशः ] कौन अवसर । भावार्थ इस प्रकार है कि जेसे सूर्यका 
प्रकाश होनेपर अन्धकारकों अवसर नहीं, दंसे शुद्धस्वरूप अनुभव होनेपर विपरीतरूप 
मिथ्यात्वबुद्धिका प्रवेश नहीं । यहाँ पर कोई प्रश्न करता है कि शुद्ध ज्ञानका अनुभव 
होनेपर विपरीत बुद्धिमात्र मिटती है कि कमंबन्ध मिटता है ? उत्तर इस प्रकार है कि 
विपरीत बुद्धि मिटती है, कर्मबन्ध भी मिटता है। “इह पौदगल: कर्मेबन्ध: वा कर्थ॑ 
भवति” [ हद ] विपरीत बुद्धिके मिटनेपर [ बौद्गल? ] पुदगलसम्बन्धी है जो द्रव्य- 
पिण्डरूप [ कमबन्धः ] ज्ञानावरशादि कर्मोंका आगमन [ वा कर्थ मबति ] वह भी कैसे 
हो सकता है ॥२-४७।॥। 

( शादू लविक्रीडित ) 
इत्येवं विरचय्य सम्प्रति परव्रव्यान्निव॒त्ति परां 


स्व विज्ञाघनस्वभावमभयादास्तिध्नुवानः परम्‌ । 


कर्ता-कर्म -अधिकार ४७ 


भ्रशानोत्यितकत्‌ कर्ंकलनात्‌ क्लेशान्निवत्तः स्वयं 
ज्ञानोभूत इतश्चकास्ति जगत: साक्षों पुराणः पुमान्‌ ।३-४८। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--पुमान्‌ स्वयं ज्ञानीभूत: इत: जगत: साक्षी चकास्ति” 
[ पुमान्‌ ] जीवद्रव्य [ स्वयं ज्ञानीभूतः ] अपने आप अपने शुद्ध स्वरूपके अनुभवनमें 
समर्थ हुआ; [ इतः ] यहाँसे लेकर [ जगतः साक्षी ] सकल द्रव्यस्वरूपको जाननशील 
होकर [ चकास्ति ] शोभता है। भावार्थ इस प्रकार है कि यदा जीवको शुद्धस्वरूपका 
अनुभव होता है तदा सकल पर द्रव्यरूप द्रव्यकमें-भावकर्मे-नोकमं में उदासीनपना होता है । 
कसा है जीवद्रव्य ? “पुराण: द्रव्यकी अपेक्षा अनादिनिधन है। और कंसा है? “क्लेशात्‌ 
निवृत्त:” [ क्लेशात्‌ ] दुःखसे [ निवृत्तः ] रहित है । कंसा है बलेश ? “अज्ञानोत्यितक्तु- 
कर्मकूलनात्‌” [ अज्ञान ] जीव-कमंके एक संस्काररूप भूठे अ्रनुभवसे [ उत्थित ] उत्पन्न 
हुई है । [ कत्‌ -कंकलनात्‌ ] जीव कर्ता और जीवकी करतूति ज्ञानावरणादि द्रव्यपिण्ड 
ऐसी विपरीत प्रतीति जिसको, ऐसा है । और कैसी है जीववस्तु ? “इति एवं सम्प्रति 
परद्रव्यात्‌ परां नि्वात्त विरचय्य स्वं आस्तिध्नुवान:' [ हति ] इतने [ एवं ] पूर्वोक्त 
प्रकारसे [ सम्प्रति ) विद्यमान [ परद्रव्पात्‌ | पर वस्तु जो द्रव्यकर्म-भावकर्म-नोकर्म 
उससे [ निबृत्ति ] सर्वथा त्यागबुद्धि [ परां ] मूलसे [ विरचय्य ]) करके [ स्तर ] शुद्ध 
चिद्र पको [ आस्तिध्चुवान! ] आस्वादती हुई। कैसा है स्व ? “विज्ञानधनस्वभावं 
[ बिज्ञानघन ] शुद्ध ज्ञानका समूह है [ स्वभाव ] सर्वंस्व जिसका ऐसा है । और कसा है 
स्व ? “परं” सदा शुद्धस्वरूप है । “अभयात्‌” [ जीववस्तु शुद्धचिद्रूपको ) सात भयोंसे 
रहितरूपसे आस्वादती है ॥३-४८॥।। 
( शादू लविक्रीडित ) 

व्याप्य-व्यापकता तदात्मनि भर्वेन्नेवातदात्मन्यपि 

व्याप्य-व्यापकभावसम्भवमृते का कत्‌ -कर्मस्थितिः । 

इत्युद्रामविवेकधस्मरमहो भारेण भिन्देंस्तमो 

ज्ञानीभूय तवा स एव लसितः कत्‌ त्वशन्‍्यः पुम्ान्‌ ॥४-४ ढे॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“तदा स एष पुमान्‌ कतृंत्वशून्य: लसितः” [ तदा ] 
उस काल [| स एप पुमान्‌ ] जो जीव अनादि कालसे मिथ्यात्यरूप परिणत हुआ था वही 
जीव [ कद त्वशूल्यः लतित३ ] कर्मके करनेसे रहित हुम्ला । कैसा है ज़ीव ? “ज्ञानीभूय 


४ंघछ समयसार-कलश 


तम: भिन्दन्‌” [ ज्ञानीभूय ] अनादिसे मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ, जीव-कर्ंकी एक 
पर्यायस्वरूप परिणत हो रहा था सो छूटा, शुद्ध चेतन-अनुभव हुआ, ऐसा होनेपर [ तमः ] 
मिथ्यात्वरूपी श्रन्धकारको [ मिन्दन ] छेदता हुआ । किसके द्वारा मिथ्यात्वरूपी अंधकार 
छूटा ? “इति उद्दामविवेकधस्मरमहोभारेण” [ इति ] जो कहा है [ उद्दाम ] बलवान्‌ है 
ऐसा [ विवेक ] भेदज्ञानरूपी [ घस्मरमद्दोभारेण ] सूर्यके तेजके समूह द्वारा । आगे जैसा 
विचार करनेपर भेदज्ञान होता है वही कहते हैं--“व्याप्य-व्यापकता तदात्मनि भवेत्‌” 
[ व्याप्य ] समस्त गुणरूप वा पर्यायरूप भेद-विकल्प तथा [ व्यापकता | एक द्रव्यरूप 
वस्तु [ तदात्मनि ] एक सत्त्वरूप वस्तुमें [ भवेत्‌ ] होता है । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जैसे सुवर्ण पीला, भारी, चिकना ऐसा कहनेका है, परन्तु एक रुत्त्व है वंसे 
जीव द्रव्य ज्ञाता, दृष्टा ऐसा कहनेका है, परन्तु एक सत्त्व है। ऐसे एक सत्त्वमें 
व्याप्य-व्यापकता भवेत्‌ अर्थात्‌ भेदबुद्धि की जाय तो व्याप्य-व्यापकता होती है। 
विवरण--व्यापक अर्थात्‌ द्रव्य परिणामी अपने परिणामका कर्ता होता है। व्याप्य 
अर्थात्‌ वह परिणाम द्रव्यने किया । जिसमें ऐसा भेद किया जाय तो होता है, नहीं 
किया जाय तो नहीं होता । “प्रतदात्मनि ग्रपि न एव” [ अतदात्मनि ] जीव सत्त्वसे 
पुद्गल द्रव्यका सत्त्व भिन्न है, [ अपि ] निरचयसे [ न एवं ] व्याप्य-व्यापकता नहीं है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जेसे उपचारमात्रसे द्रव्य अपने परिणशामका कर्ता है, वही 
परिणाम द्रव्यका किया हुआ है वेसे भ्रन्य द्रव्यका कर्ता अन्य द्रव्य उपचारमात्रसे भी 
नहीं है, क्योंकि एक सत्त्व नहीं. भिन्नसत्त्व हैं। “व्याप्य-व्यापकभावसम्भवमृते कतूं- 
कर्मस्थिति: का [ व्याप्य-व्यापकमाव ) परिणाम-परिणामीमात्र भेदकी [ सम्पतन 
उत्पत्तिके [ ऋते ] बिना [ कव -कम्ृस्थितिः का ]) ज्ञानावरणादि पृदगलकमंका कर्ता 
जीवद्रव्य ऐसा अनुभव घटता नहीं । कारण कि जीवद्रव्य पुद्गलद्रव्य एक सत्ता नहीं 
भिन्न सत्ता है। ऐसे ज्ञान सूर्यके द्वारा मिथ्यात्वरूप अन्धकार मिटता है और जीव 
सम्यग्दष्टि होता है ॥४-४६॥ 
( खनग्धरा ) 

ज्ञानो जानन्नपीमां स्वपरपरिर्णात पदगलश्चाप्यजानन 

व्याप्तृव्याप्यत्वसन्त: कलयितुमसहो नित्यमत्यन्तभेदात । 

अज्ञानात्कत्‌ -कमंध्रममतिरनयोर्भाति तावन्न यांव- 

दिज्ञानाच्चि श्व कास्ति क्रचवदयं भेवमुत्पाद्य सद्य: ॥५-५०॥ 


कर्ता-कर्म-भ्रषिकार डह 


खण्हान्वय सहित अर्थ--“यावत्‌ विज्ञानाथि: न चकास्ति तावत्‌ अ्नयो: कतू- 
कमंभ्रममति: अज्ञानात्‌ भाति” [ याबत्‌ ] जितने काल [ विश्ञानार्थि! ] भेदज्ञानरूप 
अनुभव [ न चकास्ति ] नहीं प्रगट होता है [ ताबत ] उतने काल [ अनयोः ] जीव- 
पुद्गलमें [ कठ -कमअ्रममतिः ] ज्ञानावरणादिका कर्ता जीवद्रव्य ऐसी है जो मिथ्या प्रतीति 
वह [ अश्ञानात भाति ] अज्ञानपनेसे है। वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नहीं है । कोई प्रइन 
करता है कि ज्ञानावरणादि कमेंका कर्ता जीव सो ग्रज्ञानपना है, सो क्‍यों है ? “ज्ञानी 
पुद्गल: च व्याप्तु-व्याप्यत्वं अन्त: कलयितु भ्रसहो [ ज्ञानी ] जीववस्तु [च ] और 
[ पुदगल! ] ज्ञानावरणादि क्मेंपिण्ड [ व्याप्तू-व्याप्यत्व॑ ] परिणामी-परिणामभावरूपसे 
[ अन्तः कलयितु | एक संक्रमणारूप होनेको [ असहो ] भ्रसमर्थ हैं, क्‍योंकि “नित्य॑ 
अत्यन्तभे शत्‌” [ नित्य ] द्रव्यस्वभावसे [ अत्यन्तभेदात्‌ ] अति ही भेद है। विवरगा-- 
जीवद्रव्यके भिन्न प्रवेश चेतन्यस्वभाव, पुद्गलद्रव्यके भिन्न प्रदेश अचेतन स्वभाव ऐसे भेद 
घना । कंसा है ज्ञानी ? “इमां स्व-पर-परिणति जानन्‌ अपि” [ इमां ] प्रसिद्ध है ऐसे 
[ सत्र ] अपने और [ पर ] समस्त शैय-वस्तुके [ परिणति ] द्रव्य-ग्रुग-पर्यायका श्रथवा 
उत्पाद-व्यय-भ्रौव्यका [ जानन ] ज्ञाता है । [ अपि ] (जीव तो) ऐसा है। तो फिर कैसा 
है पुदू्गल ? वही कहते हैं--इमां स्व-परपरिणरति अजानन्‌” [ इमां ] प्रगट है ऐसे 
[ सत्र ] अपने और [ पर ] अन्य समस्त पर द्रव्योंके [ परिणतिं ] द्रव्य-गुणा-पर्याय 
आादिको [ अजानन्‌ ] नहीं जानता है, ऐसा है पुद्गलद्रव्य । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जीवद्रव्य ज्ञाता है, पुदगलकम जैय है ऐसा जीवको कर्मको ज्ञेय-ज्ञायकसम्बन्ध है, तथापि 
व्याप्य-व्यापकसम्बन्ध नहीं हैं; द्रव्योंका अत्यन्त भिन्नपना है, एकपना नहीं है । कैसा है 
भेदज्ञानरूप अनुभव ? 'अयं क्रचवत्‌ सद्यः भेंदं उत्पाद्र” जिसने करौंतके समान शीघ्र 
ही जीव और पुद्गलका भेद उत्पन्न किया है ॥५-५०॥ 


( प्रार्या ) 
यः परिणमति स कर्ता यः परिणामों भवेत्तु तत्कस्स। 
या परिणतिः क्रिया सा त्रयमपि भिन्‍न॑ न वस्तुतया ॥६-४१॥ 
खण्डान्वय सहित अथ -- “यः परिणशमति स कर्ता भवेत्‌” [ यः ] जो कोई 
सत्तामात्र वस्तु [ परिणमति ] जो कोई अवस्था है उसरूप आप ही है, इस कारण [ से 


कर्ता भवेत्‌ ] उस अवस्थाका सत्तामात्र वस्तु कर्ता भी होतां है। और ऐसा कहना 
हर 


प० समेयंसारबन्‍कलञशः 


विरुद्ध भी नहीं है, कारण कि अवस्था भी है। “यः परिणाम: तत्कर्म” [ यः परिणामः ] 
उस द्रथ्यका जो कुछ स्वभावपरिणाम है [ तत्‌ कर्म ] वह द्रव्यका परिणाम कर्म इस 
नामसे कहा जाता है। “य्रा परिणति: सा क्रिया” [ या परिणतिः ] द्रव्यक्रा जो कुछ 
पूर्व अवस्थासे उत्तर अवस्थारूप होना है [ सा क्रिया ] उसका नाम क्रिया कहा जाता 
है ।. जैसे मृत्तिका घटरूप होती है, इसलिये मृत्तिका कर्ता कहलाती है, उत्पन्न हुआ घड़ा 
कर्म कहलाता है तथा मृत्तिका पिण्डसे घटरूप होना क्रिया कहंलाती है | वेसे ही सत्त्व- 
रूप वस्तु कर्ता कहा जाता है, उस द्रव्यका उत्पन्न हुआ परिणाम कर्म कहा जाता है 
झौरः उस क्रियारूप होना क्रिया कही जाती है। “वस्तुतया त्रर्ण अपि न भिन्न” 
[ बसस्‍्तुतया ] सत्तामात्र वस्तुके स्वरूपका अनुभव करनेपर [ त्रर्य ] कर्ता-कर्म-क्रिया ऐसे 
तीन भेद | अपि ] निश्चयसे [ न भिन्न | तीन सत्त्व तो नहीं, एक ही सत्त्व है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि कर्ता-कर्म-क्रियाका स्वरूप तो इस प्रकार है, इसलिये ज्ञानावरग्गादि 
द्रव्य पिण्डरूप कमेक्रा कर्ता जीवद्रव्य है ऐसा जानना भूठा है, क्योंकि जीवद्रव्यका और 
पुद्गलद्रब्यका एक सत्त्व नहीं; कर्ता-कमें-क्रियाकी कौन घटना ? ॥६-५१॥ 


( आर्या ) 


एक: परिणमति सदा परिणामो जायते सर्दकस्य । 
एकस्य परिणति: स्थादनेकमप्येकमेब यतः ॥॥७-५२।॥। 


खाण्डान्यय सहित अर्थ-- सदा एक: परिगामति” [ सदा ] त्रिकालमें [ एकः ] 
सत्तामात्र वस्तु [ परिणमति | अपनेमें अवस्थान्तररूप होती है । “सदा एकस्य परिग्गाम: 
जायते” [ सदा ] त्रिकालगोचर [ एकस्य ] सत्तामात्र है वस्तु उसकी [ परिणामः 
जायते ] भ्रवस्था वस्तुरूप है । भावार्थ इस प्रकार है कि यथा सत्तामात्र वस्तु अवस्थारूप 
है तथा अवस्था भी वस्तृरूप है। “परिणति: एकस्य स्यात्‌” [ परिणतिः ] क्रिया 
[ एकस्प स्पात्‌ ] सो भी सत्तामात्र वस्तुकी है। भावार्थ इस प्रकार है कि क्रिया भी 
वस्तुमात्र है, वस्तुसे भिन्न सत्त्व नहीं । “यतः अनेक॑ भ्रपि एक॑ एव” [ यतः ] जिस 
कारणसे [ अनेक॑ ] एक सत्त्वके कर्ता-कर्म-क्रियारूप तीन भेद [ अपि ]) य्रद्यपि इस 
प्रकार भी हैं तथापि [ एक एव्र ] सत्तामात्र वस्तु है। तीन ही विकल्प भूठे हैं। भावार्थ 
इस प्रकार है कि श्ञानावरगादि द्रव्यरूप पुदूगलपिण्ड कमंक्रा कर्ता- जीववस्तु है ऐसा 
जानपना मिथ्याज्ञान है, क्योंकि एक सत्त्वमें कर्ता-कर्म-क्रिया उपचारसे कहा जाता है । 


कर्ता-कर्म-भधिकार ५१ 


भिन्न सत््वरूप है जो जीवद्रव्य-पुद्गलद्ृब्य उनको कर्ता-कर्मे-क्रिया कहाँ 
से घटेगा ? ॥७-५२॥ 


( भ्रार्या ) 


नोभो परिणमतः खलु परिणासो नोभयो:ः प्रजायेत । 
उभयोन परिणतिः स्याद्यदनेकमनेकमेव स्थात्‌ ॥८-५३॥। 


खण्डान्यय सहित अर्थ“ खलु उभो न परिगामतः” [ खलु ] ऐसा निश्चय है 
कि [ उम्मी ] एक चेतनलक्षणा जीवद्रव्य और एक अचेतन कर्मपिण्डरूप पुद्गलद्रव्य [ न 
परिणमतः | मिलकर एक परिणामरूप नहीं परिणमते हैं । भावाथें इस प्रकार है कि 
जीवद्रव्य अपनी शुद्ध चेतनारूप अथवा अशुद्ध चेतनारूप व्याप्य-व्यापकरूप परिशामता 
है । पुद्गलद्रव्य भी अ्रपने अ्रचेतन लक्षणरूप शुद्ध परमागुरूप अथवा ज्ञानावरणादि 
कर्मपिण्डरूप अपनेमें व्याप्य-व्यापकरूप परिणमता है । वस्तुका स्वरूप ऐसे तो है। 
परन्तु जीवद्रव्य पुद्गलद्गव्य दोनों मिलकर अशुद्ध चेतनारूप है राग-द्वेषरूप परिणाम 
उनसे परिशमते हैं ऐसा तो नहीं है । “उभयो: परिणाम: न प्रजायेत” [ उम्योः ] 
जीवद्रव्य-पुदुगलद्रव्य उनके [ परिणामः ] दोनों मिलकर एक पर्यायरूप परिर्गाम [न 
प्रजायेत ] नहीं होते हैं । “उभयो: परिणतिः न स्यात्‌” [ उभयोः ] जीव भर पुदगलकी 
[ परिणतिः ] मिलकर एक क्रिया [ न स्पात्‌ ] नहीं होती है । वस्तुका स्वरूप ऐसा ही 
है । “यत: अनेक अनेक एवं सदा” [ यतः ] जिस कारणसे [ अनेक ] भिन्न सत्तारूप हैं 
जीव-पुद्गल [ अनेक॑ एवं सदा ] वे तो जीव-पुदूगल सदा ही भिन्नरूप हैं, एकरूप कंसे 
हो सकते हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य-पुद्गलद्बब्य भिन्न सत्तारूप हैं सो जो 
पहले भिन्न सत्तापन छोड़कर एक सत्तारूप होवे तो पीछे कर्ता-कर्म-क्रियापना घटित हो | 
सो तो एकरूप होते नहीं, इसलिये जीव-पुदगलका आपसमें कर्ता-कर्मे-क्रियापना घटित . 
नहीं होता ॥॥८-५३॥। 
( आर्या ) 
नेकस्य हि कर्तारों हो स्तो दे कर्मणी न चेकस्थ । 
नेकस्य च किये हे एकमनेक यतो न स्थात्‌ ॥६-५४॥। 


खण्डान्वय सद्दित अर्थ--यहाँ पर कोई मतान्तर निरूपण करेगा कि द्रव्यकी 
अनस्त हीक्तियाँ हैं सो एक शक्ति ऐसी भी होगी कि एक द्र॒ब्य दो द्रंव्योंके परिणामको 


भ््२ समयसार कलश 


करे । जेसे जीवद्रब्य अपने अ्शुद्ध चेतनारूप राग-द्रेष-मोह परिणामको व्याप्य-व्यापकरूप 
करे वैसे ही जञानावरणादि कर्मपिण्डको ध्याप्य-व्यापकरूप करे । उत्तर इस प्रकार है कि 
द्रव्यके अनन्त शक्तियाँ हैं पर ऐसी शक्ति तो कोई नहीं कि जिससे जैसे अपने ग्रुणके 
साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, वैसे ही पर द्रब्यके गुणाके साथ भी व्याप्य-व्यापकरूप होवे । 
“हि एकस्य द्वौ कर्तारी न” [ हि ] निरचयसे [ एकस्य ] एक परिणामके [ दो कर्तारों 
न] दो कर्ता नहीं हैं। भावार्थ इप प्रकार है कि अशुद्ध चेतनारूप राग-हं ष-मोह 
परिणामका जिस प्रकार व्याप्य-व्यापकरूप जीवद्रव्य कर्ता है उसी प्रकार पुद्गलद्रब्य भी 
अशुद्ध चेतनारूप राग-द्वेष-मोह परिणामका कर्ता है ऐसा तो नहीं। जीवद्रब्य अ्रपने 
राग-ढ ष-मोह परिग्गामका कर्ता है, पृद्गलद्रव्य कर्ता नहीं है। “एकस्य हू कर्मंणी न 
स्तः” [ एकस्प ] एक द्वव्यके [ / कर्मणी न स्‍्तः ] दो परिणाम नहीं होते हैं । भावार्थ 
इस प्रकार हैं कि जिस प्रकार जीवद्रव्य राग-ह प-मोहरूप अश्ुद्ध चेतना परिणामका 
व्याप्य-व्यापक रूप कर्ता है उस प्रकार ज्ञानावरणादि अचेतन कर्मका कर्ता जीव है ऐसा 
तो नहीं है । अपने परिग्गामका कर्ता है, अचेतन परिगगामरूप कर्मका कर्ता नहीं है । 
“जे एकस्य द्व क्रिये न” [ व्‌ ] तथा [ एकस्य ] एक द्रव्यकी [ ढ्व क्रिये न ] दो क्रिया 
नहीं होतीं । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य जिस प्रकार चेतन परिगालिरूप परि- 
णमता है बसे ही अचेतन परिग्गतिरूप परिणमता हो ऐसा तो नहीं है। “यत: एक 
अ्रनेक॑ न स्थात्‌” [ यतः ] जिस कारगासे [ एक ] एक द्रव्य [ अनेक न स्यात ] दो द्रव्य- 
रूप कैसे होवे ? भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य एक चेतन द्रव्यरूप है सो जो पहले 
वह अनेक द्रव्यरूप होवे तो ज्ञानावरणादि कमंका कर्ता भी होबे, अपने राग-ह ष-मोहरूप 
अशुद्ध चेतन परिणामका भी कर्ता होवे; सो ऐसा तो है नहीं । भ्रनादिनिधन जीवद्रव्य 
एकडरूप ही है, इसलिए अपने अशुद्ध चेतन परिगामका कर्ता है, भ्रच्ेतनकर्मका कर्ता नहीं 
है । ऐसा वस्तु-स्वरूप है ॥8-५४॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

झा संसारत एवं धावति परं कुवेंहमित्यूच्चकं- 

दुर्वारं ननु मोहिनामिह महाहंकाररूपं तमः। 

तद्भूतार्थपरिग्रहेण विलय यद्येकवारं ब्रजेत्‌ 

तत्कि ज्ञानघनस्य बन्धनमहो भूयों भवेदात्मन: ॥॥१०-४४॥ 


कर्तान्कर्ं+अ्रधिकार ५३ 


खण्डान्बय सहित अथ--“ननु मोहिनां अहं कुर्बे इति तमः आसंसारत एव 
धावति” [ ननु ] अहो जीव ! [ मोहिनां ] मिथ्यादहष्टि जीवोंके [ अहं कुबे हृति तमः ] 
ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता जीव ऐसा है जो मिथ्यात्वरूप अन्धकार [ आसंसारतः एव 
धावति ] अनादि कालसे एक सन्तानरूप चला आ रहा है । कैसा है मिथ्यात्वरूपी तम ? 
“परं” पर द्रष्यस्वरूप है। और केसा है ? “उच्चके: दुर्वारं” अति ढीठ है। और कंसा 
है ? “महाहंकराररूपं” [ महाहंकार ] मैं देव, मैं मनुष्य, मैं तियंश्चथ, मैं न|रक ऐसी जो 
कमेकी पर्याय उसमें आ्रात्मबुद्धि [ रूप॑ |] वही है स्वरूप जिसका ऐसा है। “यदि तद 
भूतार्थपरिग्रहेण एकवारं विलयं ब्रजेत्‌” [ यदि ] जो कभी [ तत ]ऐसा है जो मिथ्यात्व 
अन्धकार [ भूताथपरिग्रहेण ] शुद्धस्वरूप अनुभवके द्वारा [ एकवारं ) अन्तमु ह॒र्त मात्र 
| बिलय॑ ब्रजेत ] विनाशको प्राप्त हो जाय । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवके यद्यपि 
मिथ्यात्व अन्धकार अनन्तकालसे चला आ रहा है । तथा जो सम्यकत्व हो तो मिथ्यात्व 
छूटे, जो एकबार छूटे तो “अहो तत्‌ आत्मन: भूयः बन्धनं कि भवेत्‌” [ जहो ] भो 
जीव ! [ ततू ] उस कारणसे [ आत्मनः ] जीवके [ भूयः ] पुनः [ बन्धनं कि भवेत्‌ ] 
एकत्बबुद्धि क्या होगी अपितु नहीं होगी । कैसा है आत्मा ? “ज्ञानधनस्य” ज्ञानका समूह 
है । भावार्थ--शुद्धस्वरूपका अनुभव होनेपर संसारमें रुलना नहीं होता ॥१०-५५॥ 
( अनुप्ट्प्‌ ) 
श्रात्मभावान्‌ करोत्यात्मा परभावान्‌ सदा परः । 
झ्रात्सेव ह्ात्सनो भावाः परस्यथ पर एवं ते ॥११-५६॥ 


खण्डान्वय सहित अथे---आत्मा आत्मभावान्‌ करोति” [ आत्मा ] जीवद्रब्य 
[ आत्ममावान्‌ ] अपने शुद्धचेतनरूप अथवा अशुद्ध चेतनारूप राग-ढ ष-मोह भाव, [ करोति ] 
उनरूप परिगामता है। “पर: परभावान्‌ सदा करोति” [ परः | पुद्गलद्रव्य [ परभावान ] 
पृदूगलद्गब्यके ज्ञानावरगगादिरूप पर्यायको [ मंदा ] त्रिकालगोचर [ करोति ] करता है। 
“हि आत्मनों भावा: आत्मा एव” [ हि ] निरचयसे [ आत्मनों भावा: ] जीवके परिग्गाम 
[ आत्मा एवं ] जीव ही हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि चेतन परिणामको जीव करता है, 
वे चेतन परिणाम भी जीव ही हैं, द्रव्यान्तर नहीं हुमा । “परस्य पर एव” [ परस्य ] 
पुद्गलद्गव्यके [ भावा! ) परिग्गाम [ पर एवं ] पुदुगलद्रव्य हैं, जीवद्रव्य नहीं हुआ ! 
भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानावरणादि कमंका कर्ता. पुद्गल है और बस्तु भी पदगल 
' है, द्रेब्यान्तर नहीं ।॥ ११-५६॥ 


भ्र्ड समयसा र-कंलेश 


( वसन्ततिलका ) 
भ्रज्ञानतस्तु सतृणाभ्यवहारकारी 
ज्ञानं स्वयं किल भवन्नपि रज्यते यः । 
पीत्वा वधोक्षुमधुराम्लरसातिगृद्धभा 
गां दोग्धि दुग्धमिव नूनससो रसालम्‌ ॥१२-५७॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“यः अज्ञानतः तु रज्यते” [ यः ] जो कोई मिथ्याहष्टि 
जीव [ अन्ञानवः तु ] मिथ्या दृष्टिसे ही [ रज्यते ] कमंकी विचित्रतामें अपनापन जानकर 
रंजायमान होता है। वह जीव कंसा है ? 'सतुणाभ्यवहारकारी” [ सतृण | घासके साथ 
[ अभ्यवह्ाारकारी |] श्राहार करता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जेसे हाथी अजन्न- 
घास मिला ही बराबर जान खाता है, घासका और अन्नका विवेक नहीं करता है, 
वैसे मिथ्याहष्टि जीव कमेंकी सामग्रीको अपनी जानता है। जीवका और कमका विवेक 
नहीं करता है । कसा है ? “किल स्वयं ज्ञानं भवन्‌ अपि” [ किल स्वयं ] निरुचयसे 
स्वरूपमात्रकी भ्रपेक्षा [ ड्वान॑ भवन अपि ] यद्यपि ज्ञानस्वरूप है। और जीव कंसा है ? 
“असो नून॑ रसाल॑ पीत्वा गां दुग्धं दोग्धि इव”' [ असे ] यह है जो विद्यमान जीव 
[ नून | निश्चयसे [ रसालं ] शिखरणीको [ पीला ] पीकर ऐसा मानता है कि [गां 
दुग्ध दोग्धि इव ] मानो गायके दूधको पीता है । क्या करके? दधीक्षुमधुराम्लरसातिगुद्ध था' 
[ दधीक्ु ] शिखरग्गीमें [ मधुराम्लरस ] मीठे और खट्टे स्वादकी [ अतिग्ृद्धथा | अति 
ही आसक्तिसे । भावार्थ इस प्रकार है कि स्वादलम्पट हुआ शिखरणी पीता है, स्वाद- 
भेद नहीं करता है। ऐसा निर्भेदपना मानता है, जैसा गायके दूधको पीते हुए निर्भेदपना 
माना जाता है ॥॥१२-५७॥। 
( जादू लकिक्रीडित ) 

प्रज्ञानात्‌ मृगतृष्णिकां जलधिया धावन्ति पातु' भगा 

झ्रज्ञानात्तमसि द्रवन्ति भुजगाध्यासंन रज्जों जना:। 

अज्ञानाच्च विकल्पचक्रकरणाद्वातोत्तरंगाब्धिव- 

चछुद्धज्लानमया श्रपि स्वयममी कर््नीभवन्त्याकुला: ॥१३-४८॥ 


सण्हान्वय सहित अर्थ ---“भ्रमी स्वयं शुद्धज्ञानमया: भ्रपि अज्ञानात्‌ आकुलां: 
कर्त्नी भवन्ति” [ अमी ] सब संसारी मिथ्याहृष्टि जीव [ स्वयं ] सहजसे [ शुद्ध्ञानमयाः ] 


कर्ताबकर्म-भ्रधिकार भ्र्तर्‌ 


शुद्धस्वरूप हैं [ अपि: ] तथापि [ अब्ञानातू, ] मिथ्या दृष्टसि. [ आकुला; ) आक़ुलित होते 
हुए [ कर्त्रीमबन्ति! |] क्लात्कार ही कर्ता होते हैं। किस कारणसे ? “बिकल्पचक्र- 
करणात्‌” [ बिकल्प ] अनेक रागादिके [ चक्र ) समूहके [ करणातू ) करनेसे । किसके 
समान ? “वातोत्तरंगाब्धिवत्‌* [वात ] वायुसे [ उत्तरंग ) डोलते-उछलते हुए 
[ अब्धिवत्‌ ] समुद्रके समान । भावार्थ इस प्रकार है कि जैसे समुद्रका स्वरूप निशचल 
है, वायुसे प्रेरित होकर उछलता है श्रौर उछलनेका कर्ता भी होता है, बसे ही जीबद्रव्य 
स्वरूपसे अकर्ता है । कर्मसंयोगसे विभावरूप परिणमता है, इसलिए विभावपनेका कर्ता 
भी होता है । परन्तु अज्ञानसे, स्वभाव तो नहीं । दृष्ठंत कहते हैं--“मभृगा: मृगतृष्णिकां 
अज्ञानात्‌ जलधिया पातु धावन्ति” [म्गह ] जिस प्रकार हरिण [ मृगठण्णिकां ] 
मरीचिकाको [ अब्ञानातृ ] मिथ्या भ्रान्तिके कारण [ जलूधिया ] पानीकी बुद्धिसे [ पातु 
घावन्ति ] पीनेके लिये दौड़ते हैं | “जना: रज्जौ तमसि अज्ञानात्‌ भ्रुजगाध्यासेन द्रवन्ति” 
[ जनाः ] जिस प्रकार मनुष्य जीव [ रज्जों ] रस्सीमें [ तमसि ] अन्धका रके होनेपर 
[ अज्ानात्‌ ] भआन्तिके कारण [ अ्ुजगाध्यासेन ] सर्पकी बुद्धिसे [ द्ववन्ति ] 
डरते हैं ॥१३-५८॥। 


( वसन्ततिलका ) 


ज्ञानादिवेचकतया तु परात्मनोर्यों 

जानाति हंस इव वा:-पयसोविशेषं । 
चेतन्यधातुमचलं स सदाधिरूढो 

जानोत एवं हि करोति न किञज्चनापि ॥१४-४८॥।। 


खण्टान्वय सहित अथ---यः तु परात्मनो: विशेष॑ जानाति” [यश तु ] जो 
कोई सम्यग्दृष्टि जीव [ पर ] द्र॒व्यकर्मपिण्ड [ आत्मनो; ]) शुद्ध चेतन्यमात्र, उनका 
[ बिशेष॑ ] मिन्‍नपना [ जानाति | अनुभवता है। कैसा करके अ्रनुभवता है ? “ज्ञानात्‌ 
विवेचकतया [ ज्ञानात ] सम्यगज्ञान द्वारा [ विवेचकतया ] लक्षगभेद कर । उसका 
विवरगा--शुद्ध चैतन्यमात्र जीवका लक्षण, अचेतनपना पुद्ंगलका लक्षण; इससे जीव 
पुदूगल भिन्न भिन्न है ऐसा भेद भेदशान कहना। दृष्ात कहते हैं--“वा:-पयसोः हंस 
इब” [ वाः ] पानी [ पयतोः ] दूध [ हंस इब ] हंसके समान । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार हंस दूध पामी भिन्न भिन्न करता है उस प्रकार जो कोई जीव-पुद्गलको भिन्न 
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भिन्न अनुभवता है । “स हि जानीत एवं किश्चनापि न करोति” [ सः हि ] वह जीव 
[ जानीत एबं ] ज्ञायक तो है, [ किश्वनापि ] परमाणुमात्र भी [ न करोति ) करता तो 
नहीं है| कैसा है ज्ञानी जीव ? “स सदा अचल चैतन्यधातु अधिरूढ़:” वह सदानिश्चल 
चैतन्य धातुमय आत्माके स्वरूपमें हृढ़तासे रहा है ॥१४-५६॥ 


( मन्दाक्रान्ता ) 


ज्ञानादेव ज्वलनपयसोरोष्ण्यशंत्यव्यवस्था 
ज्ञानादेवोल्‍ललसति लवणस्वादभेदव्युदास: । 

ज्ञानादेव स्वरसविकसन्नित्यचेतन्यधातो: 

ऋषादेश्च प्रभवति भिदा भिन्‍्दतों कतं भावम्‌ १५-६०। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--- ज्ञानात्‌ एव स्वरसविकसन्नित्यचेतन्यधातो: क्रोधादे: 
चू भिदा प्रभवति” [ ज्ञानातु एवं ) शुद्ध स्वरूपमात्र वस्तुकों अनुभवन करते ही 
[ खरस ] चेतनस्वरूप, उससे [ विकसत्‌ ] प्रकाशमान है [ नित्य ] अविनश्वर ऐसा जो 
[ चेतन्यघातो: ] शुद्ध जीवस्वरूपका (और) [ क्रोधादेश्व ] जितने अशुद्ध चेतनारूप 
रागादि परिगामका [ मिदा ] भिन्‍नपना [ प्रभवति ] होता है। भावार्थ इस प्रकार है 
कि साम्प्रत (-वत्तंमान में) जीवद्रव्य रागादि अशुद्ध चेतनारूप परिग्गमा है, सो तो ऐसा 
प्रतिभासता है कि ज्ञान क्रोधरूप परिणमा है; सो ज्ञान भिन्‍न क्रोध भिन्‍न ऐसा अनुभवना 
अति ही कठिन है। उत्तर इस प्रकार है कि साँचा ही कठिन है, पर वस्तुका शुद्धस्वरूप 
विचारनेपर भिन्‍्नपनेरूप स्वाद झ्राता है। कैसा है भिदा (-भिन्नपना) ? “करत भाव॑ 
भिन्‍्दती” [ कह भाष॑ ] कमका कर्ता जीव ऐसी आान्ति, उसको [ भिन्दती ] मूलसे दूर 
करता है। हृष्टांत कहते हैं--“एवं ज्वलनपयसो: औष्ण्यश्ैत्यव्यवस्था ज्ञानात्‌ उल्सति” 
[ श्व ] जिस प्रकार [ ज्वलन ] अग्नि [ पयसोः ] पानी, उनका [ औष्ण्य ] उध्णपना 
[ शैत्य ] शीतपना, उनका [ व्यवस्था ] भेद [ ज्ञानात्‌ृ ] निजस्वरूपग्राही ज्ञानके द्वारा 
[ उल्लसति | प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार अ्रग्नि संयोगसे 
पानी ताता (उष्ण ) किया जाता है, फिर 'ताता पानी” ऐसा कहा जाता है तथापि 
स्वभाव विचारनेपर उच्मगपना अग्निका है, पानी तो स्वभावसे - शीला ( ठंडा) है ऐसा 
भेदज्ञान विचारनेपर उपजता है । और हृष्टंत--“एव लवरास्वादभेदब्युदास: जशानात्‌ 
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उल्लसति” [ एव ] जिस प्रकार [ लबण ] खारा रस, उसका [ स्वादमेद ] व्यंजनसे 
भिन्नपनेके द्वारा खारा लव॒णका स्वभाव ऐसा जानपना, उससे [ व्युदासः | व्यंजन खारा 
ऐसा कहा जाता था, जाना जाता था सो छूटा । (ऐसा) [ ब्रानाद ) निज स्वरूपका 
जानपना उसके द्वारा [ उल्लसति ] प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार लवणके संयोगसे व्यंजन संभारते हैं तो खारा व्यंजन ऐसा कहा जाता है, जाना 
भी जाता है; स्वरूप विचारनेपर खारा लवण, व्यंजन जेसा है बसा ही है ॥१५-६०॥॥ 

( श्रनुष्टुप्‌ ) 


छ ७9 


अज्ञानं ज्ञानमप्येवं कुवेन्नात्मानमञझ्जसा । 
स्थात्कर्तात्मात्मभावस्य परभावस्यथ न क्वचित्‌ ॥१६-६१॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“एवं आत्मा आत्मभावस्य कर्ता स्यात्‌” [ एवं ] 
सर्वथा प्रकार [ आत्मा ] जीवद्रव्य [ आत्ममावस्य कर्ता स्थात्‌ ] अपने परिणामका कर्ता 
होता है । 'परभावस्य कर्ता न क्वचित्‌ स्यात्‌” [ परभावस्थ ] कर्मरूप अचेतन पुदुगल- 
द्रव्यका [ कर्ता क्वचित्‌ न स्थात्‌ ] कभी तीनों कालमें कर्ता नहीं होता । कैसा है भ्रात्मा ? 
“ज्ञानं अपि आत्मान॑ कुवंन्‌” [ ज्ञान ] शुद्ध चेतनमात्र प्रगटरूप सिद्धअवस्था [ अपि ] 
उस रूप भी [ आत्मान कुबेन्‌ ] आप तद्बूप परिणमता है। और कंसा है ? “अज्ञानं 
भ्रपि आत्मान कुर्वन्‌” [ अब्ञानं ] अशुद्ध चेतनारूप विभाव परिणाम [ अपि ] उसरूप 
भी [ आत्माने कुबन्‌ ] श्राप तद्रप परिणमता है। भावा् इस प्रकार है--जीवद्रब्य 
भ्रशुद्ध चेतनारूप परिणमता है, शुद्ध बेतनारूप परिणमता है, इसलिये जिस कालमें जिस 
चेतनारूप परिणमता है उस कालमें उसी चेतनाके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, इसलिए 
उस कालमें उसी जेतनाका कर्ता है। तो भी पुद्गलपिण्डरूप जो ज्ानावरणादि कम है 
उसके साथ तो व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है, इसलिये उसका कर्ता नहीं है। “अज्ञसा” 
समस्तरूपसे ऐसा अर्थ है ॥१६-६१॥ 


( अ्नध्टूप ) 


छू 


झात्मा ज्ञान स्वयं ज्ञान ज्ञानावन्‍्यत्करोति किस । 
परभावस्य कर्तात्मा मोहो5यं व्यवहारिणाम्‌ ॥१७-६२॥। 
रण्हान्बय सद्दित अर्थ--“आत्मा ज्ञानं करोति” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य [ ड्ानं ] 
चेतनामात्र ५रिस्मामको [ करोति ] करता हैं। कैसा होता हुआ ? “स्वयं ज्ञानं” जिस 
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कारणसे आत्मा स्वयं चेतना परिणाममात्र स्वरूप है। 'ज्ञानातु अन्यत्‌ करोति कि” 
[ ह्ानाद्‌ अन्यतु ] चेतन परिणामसे भिन्न जो अचेतन प्रुदूगल परिणामरूप कर्म उसका 
[ कि करोति ] करता है क्या ? झ्रपि तु न करोति--सर्वथा महीं करता है। “झात्मा 
परभावस्य कर्ता अय॑ व्यवहारिणां . मोह:” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य [ परभावस्य कर्ता ] 
ज्ञानाव रणादि कमंको करता है [ अये ] ऐसा जानपना, ऐसा कहना [ व्यवहारिणां 
मोह ] मिथ्यादृष्टि जीवोंका अज्ञान है। भावार्थ इस प्रकार है कि कहनेमें ऐसा आता है 
कि ज्ञानावरणादि कमंका कर्ता जीव है सो कहना भी भूठा है ॥१७-६२॥। 
( बसन्ततिलका ) 

जीवः करोति यदि पुृद्गलकर्म नव 

करस्तहिं तत्क्रुत इत्यभिशंकयव । 

एतहि तीव्ररयमोहनिवहेणाय 

संकोत्यंते धणुत पुद्गलकर्म कत्‌ ॥॥१८-६३॥ 


खण्डान्त्रय सहित अथ--पुदगलकर्म कतृ संकीत्यंते” | पुद्गलकर्म ] द्रव्य- 

पिण्डरूप आठ कम उसका [ कद ] कर्ता [ संकीर्त्यते ] जैसा है वैसा कहते हैं। 
“जूणुत” सावधान होकर तुम सुनो । प्रयोजन कहते हैं--एतहि तीअरयमोहनिवहणाय 
[ एतहि ] इस समय [ तीवरय ] दुनिवार उदय है जिसका ऐसा जो [ मोह ] विपरीत 
ज्ञान उसको [ निवहणाय ] मूलसे दूर करनेके निमित्त । विपरीतपना कैसा करके जाना 
जाता है। “इति अभिशद्भुया एव” [ इति ] जंसी करते हैं [ अभिशक्ृया ] आशंका 
उसके द्वारा [ एवं ] ही। वह प्राशंका कंसी हैं ? “यदि जीव एवं पुद्गलकर्म न करोति 
तहिं कः तत्‌ कुरुते” [ यदि ] जो [ जीव एवं ] चेतनद्वव्य [ पुद्‌ गलकर्म ] पिण्डरूप आठ 
करमंको [ न॑ करोतिं ] नहीं करता है [ तहि ] तो [ कः तत्‌ कुरुते ] उसे कौन करता 
है । भावार्थ इस प्रकार है--जों जीवके करनेपर ज्ञानावरणादि कर्म होता है ऐसी 
आंति उपजती है उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि पुद्गलद्रव्य परिणामी है, स्वयं 
सहज ही कमंरूपः परिणशमता है ॥१८-६३॥। 

ला ( डउपजाति ) 
: स्थितेत्यविध्ना खलु पुद्गलस्य 


स्वभावभूता परिणामशक्ति: । 


कंर्ता-कर्मे-प्रभिके।३ ५६ 
तस्यां स्थितायां स करोंति भाज॑ं कि 
ह यमात्मनस्तस्य स एव कर्ता ॥१६-६४॥ 
खण्डान्वय सहित अथं---“इति खलु पुदुगंलस्य परिरामशक्ति: स्थिता” [ इति ] 
इस प्रकार [ खल॒ ] निशचयसे [ पुदगलस्य ] मूर्त द्रव्यका [ परिणामश्नक्तिः ] परिणमन- 
स्वरूप स्वभाव [ स्थिता ] प्रनादिनिधन विद्यमान है । कैसा है ? “स्वभावभूत्रा” सहज- 
रूप है। और कंसा है ? “अविंध्ना” निविष्नरूप है। “तस्यां स्थितायां सः आत्मन: य॑ 
भाव करोति स तस्य कर्ता भवेतू” [ तस्‍्याँ स्थितायां ] उस परिणामशक्तिके रहते हुए 
[ सः ] पुदगलद्वव्य [ मात्मनः ] अपने अ्रवेतन द्रव्यसम्बन्धी [ ये भाव करोति ] जिस 
परिशामको करता है [ सः ] पुदगलंद्रव्य [ तस्य कर्ता भवेत ] उस परिणामका कर्ता 
होता है। भावार्थ इस प्रकार है---ज्ञानावरणादि कर्मरूप पुद्गलद्रब्य परिणमता 
है उस भावका कर्ता फिर पुद्गलद्र॒व्य होता है ॥१६-६४।॥ 
उपजाति ) 
स्थितेति जीवस्य निरन्तराया 
स्वभावभूता परिणामशक्ति: । 
तस्यां स्थितायां स॒ करोति भाव 
य॑ स्वस्थ तस्येव भवेत्‌ स कर्ता ॥२०-६५॥। 
खण्डन्वय सहित अथ--- जीवस्य परिणामशक्ति: स्थिता इति” [ जीवस्य ] 
चेतनद्रव्यकी [ परिणामशक्ति! ] परिशमनरूप सामथ्यें [ स्थिता ]) अनादिसे विद्यमान 
है । [ इति ] ऐसा द्रव्यका सहज है । “स्वभावशूता” जो शक्ति [ स्वभावभृता ] सहजरूप 
है | और कंसी है ? “निरन्तराया” प्रवाहरूप है, एक समयमात्र खण्ड नहीं है । “तस्यां 
स्थितायां” उस परिणामशक्तिके होते हुए “स स्वस्थ यं भाव॑ करोति” [ सः ] जीववस्तु 
[ स्वस्थ ] भापसम्बन्धी [ ये भाष॑ ] जिस किसी शुद्ध चेतनारूप अशुद्ध चेतनारूप 
परिणामको [ करोति ] करता है “तस्य एब स कर्ता भवेत्‌” [ तस्य ] उस परिणामका 
[ एब ] निशचयसे [ सः ] जीवबस्तु [ कर्ता ] करणशील [ भवेत्‌ ] होता है। भावार्थ इस 
प्रकार है--जीवद्रव्यकी ग्रनादिनिधन परिणमनशक्ति है ॥२०-६५॥ 
( झ्ाार्या ) 


शानसय एवं भाव: कतो भेद शानिनों न पुनरन्यः । 
झलानमय: सर्व: कतो 5यमशानिनो नान्‍्यः ॥२१-६६॥ 
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खण्डान्वय सहित अथ--यहाँपर कोई प्रश्न करता है--“ज्ञानिन: ज्ञानमय एव 
भाव: कुतो भवेत्‌ पुनः न अन्यः” [ ब्ानिनः ) सम्यर्दष्टिके [ ज्ञानमय एवं भावः ] भेद- 
विज्ञानस्वरूप परिणाम [ छुठो भवेत्‌ ] किस कारणसे होता है [ न पुनः अन्यः ] अज्ञान- 
रूप. नहीं होता । भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्हष्टि जीव कमंके उद्रथको भोगनेपर 
-विचित्र राग्रादिख्प परिणमता है सो ज्ञानभावका कर्ता है और [ उसके ] ज्ञानभाव है, 
अज्ञानभाव नहीं है शो कंसे है ऐसा कोई बूभता है । “अ्रयं सर्वे: जज्ञानिनः अज्ञानमय: 
कुतः न अन्यः” [ अर ] परिणाम [ सर्वः ] सबका सब परिणशमन  अब्लानिनः ] 
मिथ्याहृष्टिके [ अज्ञानमयः | अशुद्ध चेतनारूप बन्धका कारण होता है। [ कुतः ] काई 
प्रघन करता है ऐसा है सो कैसे है, [ न अन्यः ] ज्ञानजातिका कंसे नहीं होता । भावार्थ 
इस प्रकार है--मिथ्यादृष्टिके जो कुछ परिगगाम होता है वह बन्धका कारण है ॥॥२ १-६६॥ 
( अनुष्टुप्‌ ) 
ज्ञानिनो ज्ञाननिव त्ता सर्वे भावा भवन्ति हि। 
सर्वे प्यज्ञाननिव्‌ त्ताः भवन्त्यज्ञानिनस्तु ते ॥२२-६७॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ-- हि ज्ञानिन: सर्वे भावा: ज्ञाननिव्व त्ता: भवन्ति” [ हि ] 

निश्चयसे [ ज्ञानिनः ] सम्यग्दष्टिके [ सर्वे भावा) ) जितने परिणाम हैं [ ज्ञाननिश त्ताः 
भवन्ति ] ज्ञानस्वरूप होते हैं ! भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्टृष्टिका द्रव्य शुद्धत्वरूप 
परिणमा है, इसलिये सम्यग्हष्टिका जो कोई परिणाम होता है. वह ज्ञानमय शुद्धत्व 
जातिरूप होता है, कमंका अ्रबन्धक होता है । तु ते सर्वे अपि अज्ञानिन: अज्ञाननिवृ त्ता: 
भवन्ति” [ तु ]यों भी है कि [ ते ] जितने परिस्माम [ सर्वे अपि ] शुभोपयोगरूप 
 श्रथवा अशुभोपयोगरूप हैं वे सब [ अश्ञानिनः ] मिथ्याहृष्टिक [ अज्ञाननिश्न ता ] 
प्रशुद्धत्वसे निपजे हैं । [ मबन्ति ] विद्यमान है। भावार्थ इस प्रकार हँ--सम्यरहंष्टि 
जीवकी और मिथ्यादृष्टि जीवकी क्रिया तो एकसी है, क्रियासम्बन्धी विषय कषाय भी 
एकसी है; परन्तु द्रब्यका परिणमनभेद है। विवरण--सम्यरहष्टिका द्रव्य शुद्धत्वरूप 
परिणमा है, इसलिये जो कोई परिणाम बुद्धिपूर्वक अनुभवरूप है अथवा विचाररूप है 
अथवा ब्रत-क्रियारूप है अथवा भोगाभिलाषरूप है अथवा चारित्रमोहके 
उदय क्रोध, मान, माया, लोभरूप है वह सभी परिणाम ज्ञानजातिमें घटता है । 
कारण कि जो कोई परिणाम है वह संवर-निर्जराका कारण है, ऐसा ही कोई द्रव्य- 
परिस्तमनका विशेश्व है । मिथ्यादृष्टिका द्रव्य अशुद्धरूप परिस्तमा हैं, इसलिये जो कोई 
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मिथ्यादृष्टिका परिणाम अनुभवरूप तो होंता ही नहीं । इस कारण सूत्रसिद्धान्तके पाठरूप 
है अथवा ब्रत-तपदच रणरूप है भ्रथवा दान, पूजा, दया, शीलरूप है अथवा भोगाभिलाष- 
रूप है अथवा क्रोध, मान, माया, लोभरूप है ऐसा समस्त परिणाम अज्ञानजातिका है, 
क्योंकि बन्धका कारणा है, संवर-निर्जराका कारण नहीं है। द्रव्यका ऐसा ही परिणमन- 
, विशेष है ॥॥२२-६७॥। 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
अ्रज्ञानसयभावानामज्ञानी व्याप्य भूमिका: । 
द्रव्यकर्मनिमित्तानां भावानामेति हेवुताम्‌ ।२३-६८॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ--ऐसा कहा है कि सम्यग्हष्टि जीव मिथ्याहृष्टि जीवकी 
बाह्य क्रिया तो एकसी है परन्तु द्रव्य परिणमनविशेष है सो विशेषके अनुसार दिखलाते 
हैं । सर्वथा तो प्रत्यक्ष ज्ञानमोचर है। “भ्ज्ञानी द्रव्यकर्मनिमित्तानां भावानां हेतुतां 
एति” [ अब्ञानी ] मिथ्याहृष्टि जीव [ द्वव्यकर्म ] धाराप्रवाहरूप निरन्तर बँधते हैं-- 
पुद्गलद्रव्यकी पर्यायरूप कार्मेणवर्गशा ज्ञानावरणादि कमे पिण्डरूप बॉँधते हैं जीवके 
प्रदेशके साथ एक क्षेत्रावगाही हैं, परस्पर बन्ध्यबन्धकभाव भी है । उनके [ निमित्तानां ] 
बाह्य कारणरूप हैं [ भावानां ] मिथ्यादृष्टिके मिथ्यात्व, राग, हेंषरूप अशुद्ध परिणाम । 
भावार्थ इस प्रकार है--जेसे कलझरूप मृत्तिका परिणमती है, जैसे कुम्भकारका 
परिरशाम उसका बाह्य निर्मित्तकारण है, व्याप्य-ध्यापकरूप नहीं है उसी प्रकार ज्ञाना- 
वरणादि करमेपिण्डरूप पुद्गलद्रव्य स्वयं व्याप्य-व्यापकरूप है। तथापि जीवका अशुद्ध 
चेतनारूप मोह, राग, द्वेषादि परिणाम बाह्य निमित्तकारण है, व्याप्य-व्यापकरूप तो 
नहीं है । उस परिणामके [ हेतुतां ] कारणरूप [ एति ] झाप परिणमा है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि कोई जानेगा कि जीवद्रव्य तो शुद्ध है, उपचारमात्र कर्मेबन्धका कारण 
हाता है सो ऐसा तो नहीं है । श्राप स्वयं मोह, राग, दं ष भ्रशुद्ध चेतना परिणामरूप 
परिणमता है, इसलिये कर्मका कारण है । मिथ्याहृष्टि जीव अशुद्धल्प जिस प्रकार 
परिणमता है उसी प्रकार कहते हैं--अज्ञानमयभावानां भूमिका: प्राप्य” [ अन्ञानमय ] 
मिथ्यात्व जाति ऐसी है [ भावानां ] कर्मके उदयकी अवस्था उसकी [ भूमिका: ] जिसके 
पानेपर अ्रशुद्ध परिणाम होते हैं ऐसी संगतिको [ प्राप्य ] प्राप्त कर मिथ्यादृष्टि जीव 
अशुद्ध परिणामरूप परिणमता है । भावार्थ इस प्रकार है--द्रव्यकर्म अनेक प्रकारका 
: है, उसका उदय अनेक प्रकारका है । एक कर्म ऐसा है जिसके उदय शरीर होता है, एक 
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कर्म ऐसा है जिसके उदय मन, वचन, काय होता है, एक कर्म ऐसा है जिसके उदय 
. सुख, दुःख होता है। ऐसे अनेक प्रकारके कर्मका उदय होनेपर मिथ्यादृष्टि जीव कर्मके 
उदयको आपरूप अनुभवता है, इससे राग, द्व ष, मोह परिणाम होते हैं, उनके द्वारा 
नूतन कमंबन्ध होता है। इस कारण मिथ्यादृष्टि जीव अशुद्ध, चेतन परिणामका कर्ता 
है । क्‍योंकि मिथ्यादृष्टि जीवके शुद्धस्वरूपका अनुभव नहीं है, इसलिये कमंके उदय 
कार्यकों श्रापरूप श्रनुभवता है। जिस प्रकार मिथ्यादृष्टिके कमेंका उदय है उसी प्रकार 
सम्यर्हृष्टिके भी है, परन्तु सम्यग्हृष्टि जीवको शुद्धस्वरूपका अनुभव है, इस कारण कर्मके 
उदयको कर्मंजातिरूप भ्रनुभवता है, आपको शुद्धस्वरूप अनुभवता है। इसलिये कमके 
उदयमें नहीं रंजायमान होता है, इसलिये मोह, राग, द्ेषरूप नहीं परिणमता है, इसलिये 
कर्मबन्ध नहीं होता है, इसलिये संम्यर्हृष्टि अशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं है। ऐसा 
विशेष है ॥२३-६८५॥। 


( उपेन्द्रवज्ञा ) 
य एवं म॒ुक्त्वा नयपक्षपातं 
स्वरूपगुप्ता निवसन्ति नित्यम्‌ । 
विकल्पजालच्युतशान्तचित्ता- 
स्‍त एवं साक्षादमृतं पिबन्ति ॥२४-६४॥।। 


खण्डन्वय सद्दित अर्थ--ये एव नित्य॑ स्वरूपगुप्ता निवसन्ति ते एवं साक्षात्‌ 
अमृतं पिबन्ति --- ये एवं ] जो कोई जीव [ नित्य ] निरन्तर [ स्वरूप ] शुद्ध 
चैतन्यमात्र वस्तुमें [ गुप्ताः ) तन्‍्मय हुए हैं [ निबसन्ति ] तिष्ठते हैं | ते एवं ] वे हो जीव 
[ साक्षात्‌ अमृत | अतीन्द्रिय सुखका [ पिबन्ति |] आस्वाद करते हैं। क्‍या करके ? 
“नयपक्षपातं मुक्त्वा/“--[ नय | द्रव्यपर्यायरूप विकल्पबुद्धि, उसके [ पक्षपात ] एक 
पक्षरूप भंगीकार, उसको [ मरुक्‍्त्वा ] छोड़कर । कंसे हैं वे जीव ? “विकल्पजालच्युत- 
शान्तचित्ता:” [ विकल्पजाल ] एक सत्त्वका ग्रनेकरूप विचार, उससे [ ब्यूत ] रहित 
हुआ है, [ शान्तचित्ता: ] निविकल्प समाधान मन जिनका, ऐसे हैं। भावार्थ इस प्रकार 
है---जो एक सत्त्वरूप वस्तु है उसका द्रव्य-गुण-पर्यायरूप, उत्पाद-व्यय-ध्रौ्यरूप विचार 
करनेपर विकल्प होता है, उस विकल्पके होनेपर मन आकुल होता है, आकुलता दुःख 
है, इसलिये वस्तुमात्रके अनुभवनेपर विकल्प मिटता है, विकल्पके मिटनेपर आकुलता 
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मिटती है, आक्रुलताके मिटनेपर दुःख मिटता है, इससे अनुभवशीली जीव परम 
सुखी है ॥॥२४-६६॥ ला 


( उपजाति ) 


एकस्य बद्धो न तथा परस्य 

चिति द्योदाविति पक्षपातों ९ 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- | 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥२५-७०॥४ 


खण्डान्बय सहित अथ्थ--चिति द्यो: इति द्ौ पक्षपातौ”---[ चिति ] चेतन्य- 
मात्र वस्तुमें [ दयो: ] द्र॒व्याथिक पर्यायाथिक दो नयोंके [ इति ] इस प्रकार [ दो 
पक्षपातों ] दो ही पक्षपात हैं। “एकस्य बद्ध: तथा अपरस्य न”--न- एकस्य ] अशुद्ध 
पर्यायमात्र ग्राहक ज्ञानका पक्ष करने पर [ बद्ध४ ] जीवद्रव्य बेधा है । भावार्थ इस प्रकार 
--जीवद्रव्य अनादिसे कमंसंयोगके साथ एक पर्यायरूप चला आया है, विभावरूप 
परिग्प्मा हैं । इस प्रकार एक बन्धपर्यायको अंगीकार करिये, द्रव्यस्वरूपका पक्ष न करिये 
तब जीव बँधा हे; एक पक्ष इस प्रकार है। [ तथा ] दूसरा पक्ष--- [ अपरस्थ ] 
द्रव्याथिक नयका पक्ष करने पर [ न ] नहीं बँधा है । भावार्थ इस प्रकार है---जीव 
द्रव्य अनादिनिधन चेतनालक्षण है, इस प्रकार द्रव्यमात्रका पक्ष करने पर जीव द्रव्य बँंधा 
तो नहीं है, सदा अपने स्वरूप है, क्योंकि कोई भी द्रव्य किसी अन्य द्रव्य-गुण-पर्यायरूप 
नहीं परिर्गमता है, सभी द्रव्य अपने स्वरूपरूप परिशामते हैं । “यः त॑त्त्ववेदी” जो कोई 
शुद्ध चेतनामात्र जीवके स्वरूपका अनुभवनशील है जीव “च्युतपक्षपात:“---वह जीव 
पक्षपातसे रहित है । भावार्थ इस प्रकार है--एक वस्तुकी श्रनेकरूप कल्पना की जाती 
है उसका नाम पक्षपात कहा जाता है, इसलिये वस्तुमात्रका स्वाद आने पर कल्पना- 
बुद्धि सहज ही मिटती है । “तस्य चित्‌ चित एवं अस्ति/---[ तस्य ] शुद्धस्वरूपको 
अनुभवता है, उसको [ चित्र ] चेत्नन्य वस्तु [ चित्र एवं अस्ति ] चेतनामात्र वस्लु है ऐसा 
प्रत्यक्षपनने स्वाद आता है ॥२५-७०।॥।% 


# भ्रागे २६से ४४ तकके श्लोक २५ वें श्लोकके साथ मिलते-जुलते हैं । इसलिये पं० श्री राजमलजोने 
डन श्लोकोंका 'खण्टान्यम खहित अर” नहीं किया है। मृूज शजोक, उतका अर्थ झ्योर शावाज हिन्दी उमयसारतेंसे 
यहाँ दिया गया है । 


डे - ” सममसा र-केलश 


( उपजाति ) 
एकस्य मृढो न तथा परस्य 
चिति हयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२६-७१॥ 


अर्थ--जीव मूढ़ (मोही) है ऐसा एक नयका पक्ष है और वह मृढ़ नहीं है 

ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात 

हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही हे 

(अर्थात्‌ उसे चित्स्वरूप जीव जैसा है वैसा ही निरन्तर अनुभवमें आता है) ॥२६-७१॥॥ 
( उपजाति ) 


एकस्य रक्‍तो न तथा परस्य 

चिति ह्योद्दाविति पक्षपातों। 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्याल्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥२७-७२॥ 


अथ--जीव रागी है ऐसा एक नयका पक्ष है और वह रागी नहीं है ऐसा 

दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 

जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥२७-७२।॥ 
( उपजाति ) 


एकस्य दुष्टो न तथा परस्य 

चिति द्योद्विति पक्षपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्यतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२८६-७३॥ 
अर्थ--जीव दं षी है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव द्वंषी नहीं है ऐसा 


दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥२८-७३॥ 


, » कर्ता-कर्म-प्रधिकार ६९५ 


( उपजाति ) 


एकस्य कर्ता न तथा परस्य 
चिति दहयोहाविति पक्षपातों। 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलू चिच्चिदेव ॥२४६-७४॥ 
अथ--जीव कर्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कर्ता नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है।!२६-७४॥। 


( उपजाति ) 


एकस्य भोक्‍ता न तथा परस्य 

चिति द्वयोद्विति पक्षपातों। 

यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिक्चिदेव ॥३०-७५॥। 


अथ--जीव भोक्ता है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव भोक्ता नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३०-७५॥ 


( उपजाति ) 


एकस्य जीवो न तथा परस्य 

चखिति दयोहाविति पक्षपातों। 

यस्तत्त्ववेदोी च्युतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३ १-७६॥। 


अर्थ--जीव जीव है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव जीव नहीं है ऐसा 

दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 

जो तत्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥|३१-७६।। 
९ 


है 


६६ समयसार-«कलश 
( उपजाति ) 


एकस्य सक्ष्मो न तथा परस्थ 
चलिति दो विति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्थास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२२-७७॥॥ 
अर्थ--जीव सूक्ष्म है ऐसा एक नयका पक्ष है श्रौर जीव सूक्ष्म नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३२-७७॥ 


( उपजाति ) 


एकस्य हेतुन न तथा परल्य 

चिति हयोदाविति पक्षपातों । 

यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 

स्तस्यात्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३३-७८॥ 


अर्थ--जीव हेतु (काररा) है ऐसा एक नयका पक्ष है श्ौर जीव हेतु (कारण) 
नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप 
ही है ॥३३-७८॥ 
( उपजाति ) 


एकस्प कार्य न तथा परस्य 
चिति द्वयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी ख्यतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३४-७४।॥। 
अर्थ--जीव कार्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव कार्य नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३४-७९॥ 


कर्ता-कर्म-प्रधिकार ह ६७ 


( उपजाति ) 
एकस्य भावों न तथा परस्य 
चिति हयो्ाविति पक्षपातों। 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलू चिच्चिदेव ॥३५-८०॥। 
अर्थ--जीव भाव है (प्रर्थात्‌ भावरूप है) ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव 
भाव नहीं है (अर्थात्‌ श्रभावरूप है) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप 
जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर 
चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥३५-८०।। 
( उपजाति ) 
एकस्य चेको न तथा परस्य 
चिति दयोहाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलू चिच्चिदेव ॥३६-८१॥॥ 


अथ--जीव एक है ऐसा एक नयका पक्ष है भर जीव एक नहीं है (अनेक 
है) ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरंतर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप' 
ही है ३६-८१ 
( उपजाति ) 
एकस्य सांतो न तथा परस्य 
चखिति दयोदाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥२७-८२॥॥। 
अ4१--जीव सान्‍्त है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव सांत नहीं है ऐसा 
दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकर चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो तत्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥॥३७-८२।। 


श्८ समयसार-कलश 


( उपजाति ) 
एकस्थ नित्यो न तथा परस्य 
चिति दयोदह विति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥३३ ८-८ रे।॥। 


अथ--जीव नित्य है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नित्य नहीं है ऐसा दूसरे 
नयका पक्ष है; इसप्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । जो 
तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥|३८-८ ३॥। 


( उपजाति ) 


एकस्य वाच्यो न॒ तथा परस्य 

चिति हयोदावबिति पक्षपातों। 

यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात- 

स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥३६-८४॥। 


अर्ध--जीव वाच्य (अर्थात्‌ वचचनसे कहा जा सके ऐसा) है ऐसा एक नयका 
पक्ष है और जीव वाच्य (वचनगोचर) नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार 
नित्स्वरूष जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है 
उसे निरन्तर नित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।॥३६-८४।॥। 
( उपजाति ) 


एकस्य नाना न तथा परस्य 

चिति हयोदाविति पक्षपातों | 

यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षयात- 

स्तस्यास्ल्रि नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥॥४०-८५॥ 


अथ--जीव नानारूप है ऐसा एक नयका पक्ष है और जीव नानारूप नहीं है 
ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं । 
जो हत्बबेत्ता पक्षणात रहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ।॥४०-८५॥ 


कर्ता-करमं-अधिकार द््६्‌ 


( उपजाति ) 
एकस्य चेत्यो न तथा परस्य 
जिति हयोदरवित्वि पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्थास्ति नित्यं खल चिछ्चिदेव ॥४ १-८ ६४७ 
भर्थ--जीव चेत्य (जाननेयोग्य) है ऐसा एक नबका पक्ष है और जीव थचेत्य 
नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं । जो तत्त्ववेज्ञा पक्षपातरहित है उसे निरन्तर चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप 
ही है ॥॥४१-८६॥। 
( उपजाति ) 
एकस्य दृश्यो न तथा परस्य 
चिति दहयोदाबिति पक्षपातों। 
यस्तत्त्ववेदी च्यूतपक्षपात - 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिर्छिदेव ॥॥४२-८७॥॥ 


अथ--जीव हृदय ( देखनेयोग्य ) है ऐसा छक नयका वक्ष है और जीव हृत्य 
नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धर्में दो नयोंके दो 
पक्षपात हैं । जो बत्त्ववेत्ता पक्षपात रहित है उसे निरनलर चित्स्बरूप जीव चित्स्वरूप 
ही है ।४२-८७॥। 
( उपजाति ) 
एकस्‍्य वेद्यो न ब्था परस्य 
चिति हयोद्ाविति पक्षपातों । 
यस्तत्ववेदो च्युतपक्षपात - 
स्तस्यात्ति नित्णं खलु चिद्चिदेव ॥४३-८८। 
अथ--जीव वेद्य (वेदनेयोग्य-ज्ञात होनेयोग्म) है ऐसा एक नमका बक्ष है और 
जीव वेद्य नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके सम्बन्धमें दो 
नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तस्ववेत्ता पक्षपातरहित है डसे निरन्तर चित्स्बरूणष जीन 
नित्स्बरूव ही है ॥४३-८८॥। 
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( उपजाति ) 
एकस्य भसातो न तथा परस्य 
चिति हयोदहाविति पक्षपातों । 
यस्तत्त्ववेदी च्युतपक्षपात- 
स्तस्यास्ति नित्यं खलु चिच्चिदेव ॥४४-८४॥ 
अर्थ--जीव भात (प्रकाशमान अर्थात्‌ वर्तमान प्रत्यक्ष) है ऐसा एक नयका 
पक्ष है और जीव भात नहीं है ऐसा दूसरे नयका पक्ष है; इस प्रकार चित्स्वरूप जीवके 
सम्बन्धमें दो नयोंके दो पक्षपात हैं। जो तत्त्ववेत्ता पक्षपातरहित है उसे निरन्तर 
चित्स्वरूप जीव चित्स्वरूप ही है ॥४४-८९॥। 
भावार्थ --बद्ध भ्रबद्ध, मूढ़ अमूढ़, रागी भ्रागी, द्ेषी अद्वेषी, कर्ता अकर्त्ता, 
भोक्ता अभोक्ता, जीव अजीव, सूक्ष्म स्थूल, कारण अकारणा, कार्य अकाये, भाव भ्रभाव, 
एक अनेक, सांत अनन्त, नित्य अनित्य, वाच्य अवाच्य, नाना अनाना, चेत्य अचेत्य, 
हृश्य अदृश्य, वेद्य अवेद्य, भात अभात इत्यादि नयोंके पक्ष्पात हैं। जो पुरुष नयोंके 
कथनानुसार यथा योग्य विवक्षापूवंक तत्त्वका--वस्तुस्वरूपका निर्णय करके नयोंके 
पक्षपातको छोड़ता है उसे चित्स्वरूप जीवका चित्स्वरूप अनुभव होता है ॥ 
जीवमें श्रनेक साधाररण धर्म हैं, परन्तु चित्स्वभाव उसका प्रगट अनुभवगोचर 
असाधारण धर्म है; इसलिये उसे मुख्य करके यहाँ जीवको चित्स्वरूप कहा है ॥४४-८६॥ 
ह ( वसन्‍्ततिलका ) 
स्वेच्छासमुच्छलदनल्पविकल्पजाला- 
मेवं व्यतोत्य महतों नयपक्षकक्षाम्‌ । 
अ्रन्तबंहि: समरसेकरसस्वभावं 
सव॑ भावमेकमुपयात्यनुभ तिमात्रमू ४५-६० १। 
खण्डान्वय सहित अथ--“एवं स तत्त्ववेदी एक स्वं भाव॑ उपयाति” [ एवं ] 
पूर्वोक्त प्रकार [सः ] सम्यग्दष्टि जीव--[ तस्‍्ववेदी | शुद्धस्वरूपका अनुभवशील, 
[ एक सब भाव॑ उपयाति ] एक शुद्धस्वरूप चिद्रप आत्माको आस्वाद॑ता है। कैसा है 
आ्रात्मा ? “अ्न्तबंहि:ःसमरसक रसस्वभावं [ अन्तः ] भीतर [ बहिः ] बाहर [ समरस ] 
तुल्यरूप ऐसी [ एकरस | चेतनशक्ति ऐसा है [ स्वभा्गं ] सहजरूप जिसका ऐसा है। 
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कि कृत्वा-क्‍्या करके शुद्धस्वरूप पाता है ? “नयपक्षाकक्षां व्यतीत्य” [ नय ] द्रव्याथिक 
पर्यायाथिक भेद, उनका [ पश्ष ] भ्रंगीकार, उसकी [ कक्षां ] समूह है-अनन्त नयविकल्प 
हैं, उनको [ व्यतीत्य ] दूरसे ही छोड़कर । भावार्थ इस प्रकार है--अनुभव निविकल्प 
है । उस अनुभवके कालमें समस्त विकल्प छूट जाते हैं। ( नयपक्षकक्षा ) कैसी है ? 
“महतीं” जितने बाह्य-अभ्यंतर बुद्धिके विकल्प उतने ही नयभेद ऐसी है । और कैसी 
है ? “स्वेच्छासमुल्छलद॒नल्पविकल्पजालां” [ स्वेच्छा ] बिना ही उपजाए गये [ समच्छलद ] 
उपजते हैं ऐसे जो [ अनल्प ] अति बहु [ विकल्प ] निर्भेद वस्तुमें भेदकल्पता, उसका 
[ जालां ] समूह है जिसमें ऐसी है । कैसा है आत्मस्वरूप ? “पनुभूतिमात्र” अतीन्द्रिय 
सुखस्वरूप है ॥४५-६०।॥ 
( रथोद्धता ) 

इन्द्रजालमिदमेवमुच्छलत्‌ 

पृष्कलोच्चलविकल्पवोचिभि:। 

यस्य विस्फुरणमेव तत्क्षणं 

क्त्स्नमस्यति तदस्मि चिन्महः ॥४६-६१॥ 

खण्टान्वय सद्ित अ्थं--“तत्‌ चिन्मह: झस्मि” मैं ऐसा ज्ञानपुझ्रूप हूँ, “यस्य 
विस्फुरणं जिसका प्रकाशमात्र होने पर “इदं कृत्स्नं इन्द्रजालं तत्काणं एव अस्यति” 
[ इंदं ]) विद्यमान अनेक नयविकल्प जो [ कृत्स्नं ] भ्रति बहुत है [ इन्द्रजाल॑ ]) भूठा है 
पर विद्यमान है, वह [ तत्क्षणं ] जिस कालमें शुद्ध चिदरूप अनुभव होता है उसी 
कालमें [ एवं )] निदचयसे [ अस्यति ] विनश जाता है। भावार्थ इस प्रकार है---जेसे 
सूर्यका प्रकाश होनेपर अन्धकार फट जाता है उसी प्रकार शुद्ध चैतन्यमात्रका अनुभव 
होनेपर यावत्‌ समस्त विकल्प मिटते हैं ऐसी शुद्ध चैतन्य वस्तु है सो मेरा स्वभाव; 
अन्य समस्त कर्मी उपाधि है । कंसा है इन्द्रजाल ? “पुष्कलोच्चलविकल्पवीचिभि 
उच्छलत्‌” [ पुष्कल ] अति बहुत [ उच्चल ] अति स्थूल ऐसी जो [ पिकन्प ] भेद 
कल्पना ऐसी जो [ वीचिमिः ] तरंगावली उस द्वारा [ उच्चऱद ] आकुलतारूप है 
इसलिए हेय है, उपादेय नहीं है ॥४६-६ १॥ 
( स्वागता ) 
चित्स्वभायभरभावितभावा- 
भावभावपरमार्थतर्यंकम्‌ । 
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बन्धपद्धतिमपास्य समस्‍्तां 
चेतये समयसारमपारम्‌ ॥४७-६ २॥। 


खफ्डान्वय सहित अर्थ --“समयसारं चेतये” शुद्ध चेतन्यका अनुभव करना कार्यसिद्धि 
है। कैसा है ? “अपारं” अनादि-अ्रनन्त है । और कंसा है ? “एक” शुद्धस्वरूप है । कैसा 
करके शुद्धस्वरूप है ? “चित्स्वभावभरभावितभावाभावभावपरमार्थेतया एक” [चित्सभाव] 
ज्ञानगुणं, उसका [ भर ] अर्थग्रहण व्यापार उसके द्वारा [ भावित ] होते हैं । भाव ] 
उत्पाद [ अभाव ] विनाश [ भाव ] श्रौव्य ऐसे तीन भेद उनके द्वारा [ परमार्थतया एक ] 
साधा है एक अस्तित्व जिसका । कि कृत्वा---क्या करके ? 'समस्तां बन्धपद्धति ग्रपास्य' 
[ समस्‍्तां | जितनी अ्रसंख्यात लोकमात्र भेदरूप है ऐसी जो [ बन्धपद्धतिं ] ज्ञानावरणादि 
कर्मबन्धरचना, उसका [ अपास्य ] ममत्व छोड़कर। भावार्थ इस प्रकार है----शुद्धस्वरूपका 
अनुभव होनेपर जिस प्रकार नयविकल्प भिटते हैं उसी प्रकार समस्त कमंके उदयसे 
होनेवाले जितने भाव हैं वे भी अवश्य मिटते हैं ऐसा स्वभाव है ॥॥४७-६२॥। 
( जादू लविक्रीडित ) 

आाक्रामन्नविकल्पभावमचल  पक्षै्नयानां विना 

सारो यः समयस्य भाति निभृतरास्वाद्यमान: स्वयम्‌ । 

विज्ञानंकरस: स एव भगवान्पुण्यः पुराण: पुमान्‌ 

ज्ञानं दर्शनसप्ययं किसथवा यत्किञ्चनेको उप्ययम्‌ ।।४८-८३॥। 


खण्डान्यय सहित अर्थ--यः समयस्य सार: भाति” [ यः | जो [ समयस्य 
सारः ] शुद्धस्वरूप आत्मा [ भाति ] अपने शुद्ध स्वरूपरूप परिणमता है । जेसा परिणमता 
है वैसा कहते हैं---नयानां पक्ष: विना अचल अविकल्पभाव॑ आक्रामन” [ नयानां ) 
द्रव्याथिक पर्यायाथिक ऐसे जो अनेक विकल्प उनके [ पक्चैः विना ] पक्षपात बिना किये 
[ अचल ) त्रिकाल ही एक रूप है ऐसी [ अविकल्पभावं ] निविकल्प शुद्ध चेतन्य वस्तु, 
उस रूप [ आक्रामन्‌ ] जिस प्रकार शुद्धस्वरूप है उस प्रकार परिणशमता हुआ । भावार्थ 
इस प्रकार है--जितना नय है उतना श्र्‌ तज्ञान है, श्र्‌ तज्ञान परोक्ष है, अनुभव प्रत्यक्ष 
है, इसलिए श्र तज्ञान बिना जो ज्ञान है वह प्रत्यक्ष अनुभवता है । इस कारण प्रत्यक्ष 
रूपसे अनुभवता हुआ जो कोई शुद्धस्वरूप आत्मा “स॒विज्ञानेकरसः” वही ज्ञानपु्न 
वस्तु है ऐसा कहा जाता है। “से भगवान्‌” वही परबरहा परमेश्वर ऐसा कहा जाता है। 
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“एषः पुण्य:” वही पवित्र पदार्थ ऐसा भी कहा जाता है। “एप: पुराण:” वही अनादि- 
निधन वस्तु ऐसा भी कहा जाता है। “एष: पुमाव्‌” वही अनन्त गुणा विराजमान पुरुष 
ऐसा भी कहा जाता है । “अयं ज्ञानं दर्शनं अपि” वही सम्यग्दशंन सम्यग्जान ऐसा भी 
कहा जाता है। “अथवा कि” अथवा बहुत क्‍या कहें “अथं एक: यत्‌ किश्वन अ्रपि” 
[ अय॑ एकः ] यह जो है शुद्ध चेतन्य वस्तुकी प्राप्ति [ यत्‌ किश्वन अपि ] उसे जो कुछ 
कहा जाय वही है जेसी भी कही जाय वेसी ही है। भावार्थ इस प्रकार है--शुद्ध चैतन्य- 
मात्र वस्तुप्रकाश निविकल्प एकरूप है, उसके नामकी महिमा की जाय सो भ्रनन्त नाम 
कहे जाँय तो उतने ही घटित हो जाँय, वस्तु तो एकरूप है। कैसा है वह शुद्ध स्वरूप 
आत्मा ? “निभृतेः स्वयं आस्वाद्यमान:” निरचल ज्ञानी पुरुषोंके द्वारा आप स्वयं 
अनुभवशील है ॥।४८-६३।। 


( शा लविक्रीडित ) 
दूरं भ्रिविकल्पजालगहने भ्राम्यन्निजोधाच्च्युतो 
दूरादेव विवेकनिम्नगमनान्नीतो निजोघं बलात्‌ । 
विज्ञानेकरसस्तदेकरसिनामात्मानमात्माहरन्‌ 
श्रात्मन्येव सदा गतानुगततासायात्ययं तोयबत्‌ ॥४ ढ-८ ४॥॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--अयं॑ आत्मा गतानुगततां आयाति तोयवत्‌” [ अय॑ ] 
द्रव्यरूप विद्यमान है ऐसा [ आत्मा ] चेतन पदार्थ [| गतानुगततां ] स्वरूपसे नष्ट हुआ 
था सो फिर उस स्वरूपको प्राप्त हुआ, ऐसे भावकों [| आयाति | प्राप्त होता है । हृष्टांत 
[ तोयवत्‌ ) पानीके समान । क्या करके ? “आत्मानं झ्ात्मनि सदा श्राहरन्‌” आपको 
आपमें निरन्तर अनुभवता हुआ । कैसा है आत्मा ? “तदेकरसिनां विज्ञानेकरस:” 
[ तदेकरसिनां ] अनुभवरसिक हैं जो पुरुष उनको [ विज्ञानेकरस! ] ज्ञानगुण आस्वादरूप 
है । कैसा हुआ है ? “निजौघात्‌ च्युत:” [ निजौधात्‌ ] जिस प्रकार पानीका शीत, स्वच्छ, 
द्रवत्व स्वभाव है, उस स्वभावसे कभी च्युत होता है, अपने स्वभावको छोड़ता है उसी 
प्रकार जीव द्रव्यका स्वभाव केवलज्ञान, केवलदशेन, अतीन्द्रिय सुख इत्यादि अनन्त गुण- 
स्वरूप है, उससे [ च्युतः ] अनादिकालसे लेकर भ्रष्ट हुआ है, विभावरूप परिणमा है। 
भ्रष्टपना जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं--“दूरं भूरिविकल्पजालगहने अभ्राम्यन्‌ 
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[ दूर॑ ] अनादि कालसे लेकर [ भूरि ] अति बहुत हैं| विकल्प ]कर्मजनित जितने भाव, 
उनमें आत्मरूप संस्कारबुद्धि, उसका [ जाल ] समूह, वही है [ गहने ] अटवीवन, उसमें 
[ आम्यन्‌ ] अ्रमता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है---जिस प्रकार पानी अपने स्वादसे 
भ्रष्ट हुआ नाना वृक्षरूप परिणमता है उसी प्रकार जीव द्रव्य अपने शुद्ध स्वरूपसे भ्रष्ट 
हुआ नाना प्रकार चतुगगेति पर्यायरूप अपनेको आस्वादता है । हुआ तो कैसा हुआ ? 
“बलात्‌ निजौधं नीतः” [ बलातू ] बलजोरीसे [ निजी ] अपने शुद्धस्वरूपलक्षण निष्कर्म 
अवस्था [ नीतः ] उसरूप परिणमा है। ऐसा जिस कारणासे हुआ वही कहते हैं-- 
“दूरात्‌ एव” अनन्त काल फिरते हुए प्राप्त हुआ ऐसा जो “विवेकनिम्नगमनात्‌” [ विवेक ] 
शुद्धस्वरूपका अनुभव, ऐसा जो [ निम्नगमनात्‌ ] नीचा मार्ग, उस कारणसे जीव द्रव्यका 
जैसा स्वरूप था वेसा प्रगट हुआ । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पानी अपने 
स्वरूपसे भ्रष्ट होता है, काल निमित्त पाकर पुन: जलरूप होता है, नीचे मार्गसे ढहलकता 
हुआ पुश्नरूप भी होता है उसी प्रकार जीव द्र॒ध्य अनादिसे स्वरूपसे भ्रष्ट है। जुद्ध- 
स्वरूपलक्षण सम्यक्त्व ग्रुगके प्रगट होने पर मुक्त होता है, ऐसा द्रव्यका 
परिणाम है ॥४६-६४।॥ 


( अनुष्ट्प्‌ ) 


छ अझछक ऊ5 


विकल्वक: परं कर्ता विकल्प: कर्म केवलम । 
न जातु कत्‌ कर्मत्वं सविकल्पस्य नश्यति ॥५०-४ ५॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--सविकल्पस्य कतृ-कमंत्वं जातु न नह्यति” [सविकल्पस्थ] 
कर्मजनित हैं जो अशुद्ध रागादि भाव, उनको आपरूप जानता है ऐसे मिथ्याहृष्टि जीवके 
[ कर -करमत्व॑ | कर्तापना कर्मपना [ ज्ञातु ] सर्वे काल [ न नश्यति ] नहीं मिटता है । 
जिस कारणसे “परं विकल्पक: कर्ता केवल विकल्प: कर्म ” [ परं ] एतावन्गात्र [विकल्पकः ] 
विभाव भिथ्यात्व परिणामरूप परिणमा है जो जीव वह [ कर्ता ] जिस भावरूप 
परिणमा है उसका कर्ता श्रवश्य होता है । [ केबल ] एतावन्मात्र [ विकल्पः ] मिथ्यात्व 
रागादिरूप अशुद्ध चेतनपरिणामको [ कर्म ] जीवकी करतूति जानना। भावार्थ इस 
प्रकार है--कोई ऐसा मानेगा कि जीव द्रव्य सदा ही अकर्ता है उसके प्रति ऐसा समाधान 
कि जितने काल तक जीवका सम्यक्त्व गुग्य प्रगट नहीं होता उतने काल तक जीव 
मिथ्यादृष्टि है। मिथ्याहृष्टि हो तो अशुद्ध परिग्गामका कर्ता होता है सो जब सम्यक्त्व 
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गुर प्रगट होता है तब अशुद्ध परिणाम मिटता है, तब झशुद्ध परिरामका कर्ता नहीं 
होता ॥५०-६४५॥। 


( रथोद्वता ) 


य करोति स करोति केवलं 

यस्तु वेत्ति स तु वेत्ति केवलम । 

यः करोति न हि वेत्ति स क्वचित्‌ 

यस्‍्तु वेत्ति न करोति स क्वचित्‌ ॥५१-६६॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--इस समय सम्यग्हष्टि जीवका व मिध्यादृष्टि जीवका 
परिणाम भेद बहुत है वही कहते हैं--“य: करोति स केवल करोति” [यः ] जो 
कोई मिथ्यादहृष्टि जीव [ करोति ] मिथ्यात्व रागादि परिणामरूप परिणमता है [स 
केवल करोति ] वह वैसे ही परिणामका कर्ता होता है। “तु यः वेत्ति” जो कोई 
सम्यरदृष्टि जीव शुद्धस्वरूपके अनुभवरूप परिणमता है “स केवलं वेत्ति” वह जीव उस 
ज्ञानपरिणामरूप है, इसलिए केवल ज्ञाता है, कर्ता नहीं है। “यः करोति स क्वचित्‌ 
न वेत्ति” जो कोई मिथ्यादष्टि जीव मिथ्यात्व रागादि रूप परिणमता है वह शुद्ध 
स्वरूपका अनुभवशील एक ही काल तो नहीं होता। “यः तु वेत्तिस क्वचितु न 
करोति” जो कोई सम्यग्दष्टि जीव शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है वह जीव मिथ्यात्व 
रागादि भावका परिणमनशील नहीं होता। भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यक्त्व 
मिथ्यात्वके परिणाम परस्पर विरुद्ध हैं। जिस प्रकार सूर्यके प्रकाश होते हुए भ्रन्धकार 
नहीं होता, अन्धकार होते हुए प्रकाश नहीं होता उसीम़कार सम्यक्त्व के 
परिणाम होते हुए मिथ्यात्व परिणमन नहीं होता । इस कारश एक कालमें 
एक परिणामरूप जीव द्रव्य परिणमता है, अत: उस परिणामका कर्ता होता है, इसलिए 
मिथ्यादृष्टि जीव कर्मंका कर्ता, सम्यग्हां्ट जीव कमंका अकर्ता ऐसा सिद्धान्त सिद्ध 
हुआ ॥ ५१-६६ ॥। 
( इन्द्रवज्ञा ) 
ज्प्तिः करोतो न हि भासते 5न्‍्तः 
शप्तो करोतिश्व न भासते 5न्‍्तः । 
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ज्ञप्ति करोतिश्च ततो विभिन्‍लने 
ज्ञाता न कर्तेति ततः स्थितं च ॥५२-६७॥। 
खण्डान्बय सह्दित अर्थ-- अ्न्त:” सूक्ष्म द्रव्यस्वरूप दृष्टिसे “ज्ञप्ति: करोतौ न 
हि भासते” [ ज्ञप्तिः ] ज्ञानगुरा [ करोतो ] मिथ्यात्व रागादिख्य चिक्‍्कश॒ता इनमें 
[ न हि मासते ] एकत्वपना नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है--संसार अवस्था [ रूप ] 
मिथ्यादृष्टि जीवके ज्ञानगुगा भी है श्नौर रागादि चिक्‍्कण॒ता भी है, कमेंबन्ध होता है सो 
रागादि सचिक्करशातासे होता है। ज्ञानगुणके परिणमनसे नहीं होता ऐसा वस्तुका 
स्वरूप है। तथा “ज्ञप्तोौ करोति: अन्त: न भासते” [ ज्प्ती | ज्ञानगुरामें [ करोतिः ] 
अशुद्धरागादि परिणमनका [ अन्त) न भासते | श्रन्तरंगमें एकत्वपना नहीं है। “ततः 
झप्ति: करोतिइच विभिन्‍्ने” [ ततः ] उस कारणासे [ हृ्तिः ] ज्ञानगुण [ करोतिः ] 
अशुद्धपना [ विभिन्‍ने ] भिन्न-भिन्न हैं, एकरूप तो नहीं हैं । भावाथे इस प्रकार है-- 
ज्ञान-गुणा, अशुद्धपना देखने पर तो मिलेके समान दिखता है, परन्तु स्वरूपसे भिन्न-भिन्न 
है । विवरण-- ज्ञानपना मात्र ज्ञानगुरग है, उसमें गर्भित यही दिखता है । सचिक्करपना 
सो रागादि है, उससे अशुद्धपना कहा जाता है । “ततः स्थितं ज्ञाता न कर्त्ता” [ ततः ] 
इस कारणासे [ स्थित ] ऐसा सिद्धान्त निष्पन्न हुआ-.[ ज्ञाता ] सम्यग्दृष्टि पुरुष [ न 
कर्ता ] रागादि अशुद्ध परिणामका कर्ता नहीं होता | भावार्थ इस प्रकार है-.द्रव्यके 
स्वभावसे ज्ञानगुण कर्ता नहीं है, अशुद्धपना कर्ता है। सो सम्यग्टृष्टिके अशुद्धपना नहीं 
है, इसलिए सम्यग्हृष्टि कर्ता नहीं है ॥। ५२-६७ ॥। 
( श्ादू लविक्रीडित ) 
कर्ता कमंणि नाह्ति नास्ति नियतं कर्मापि तत्कतलेरि 
इन्द्र विप्रतिथिध्यते यदि तदा का कत्‌ कर्मस्थितिः । 
ज्ञाता ज्ञातरि कर्म क्मंणि सदा व्यक्त ति वस्त स्थिति- 
नेपथ्ये बत नानटीति रभसा सोहस्तथाप्येष किम्‌ ॥५३-४८॥ 


खण्डन्वय सहित अथेः---“कर्ता कर्मरिश नियतं नास्ति” [ कर्ता ] मिथ्यात्व 
रागादि अशुद्ध परिणाम परिण॒त जीव [ कर्मेणि ] ज्ञानावरणादि पुद्गलपिण्डमें [नियत] 
निदचयसे [ नास्ति ] नहीं है श्रर्थात्‌ इन दोनोंमें एक द्रव्यपना नहीं है । “तत्‌ कर्म अपि 
कर्तरि नास्ति” [ तत्‌ कम अपि ] वह भी ज्ञानावरगादि पुद्गलपिण्ड [ कतरि ] श्रशुद्ध 
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भाव परिणत मिथ्यादृष्टि जीवमें [ नास्ति ] नहीं है अर्थात्‌ इन दोनोंमें एक द्रव्यपना 
नहीं है । “यदि द्वन्द्द विप्रतिषिध्यते तदा कतु-कर्मस्थितिः का” [ यदि ] जो [ इन्द्र ] 
जीवद्रव्य पुद्गलद्वव्यके एकत्वपनेका [ विग्नतिषिध्यते ] निषेध किया [ तदा ] तो [ कद - 
कर्स्थिति! का ] जीवकर्ता ज्ञानावरणादि कर्म ऐसी व्यवस्था कैसे घटती है, अपितु 
नहीं घटती है। “ज्ञाता ज्ञातरि” जीवद्रस्य अपने द्रव्यत्वसे एकत्वको लिए हुए है । 
“सदा” सर्व ही काल ऐसा वस्तुका स्वरूप है। “कर्म कर्ंणि” ज्ञानावरणादि पुद्गल- 
पिण्ड श्रपने पुदंगलपिण्डरूप है। “इति वस्तुस्थिति: व्यक्ता” [इति ] इसरूप 
[ बस्तुस्थितिः | द्रव्यका स्वरूप [ व्यक्ता ) अतादिनिधनपने प्रगट है। “तथापि एषः 
मोह: नेपथ्ये वत कर्थ रभसा नानटीति” [ तथापि ] स्वरूप तो वस्तुका ऐसा है, जेसा 
कहा वेसा, फिर भी [ एपः मोहः ] यह है जो जीवद्रव्य पुद्गलद्रब्यकी एकत्वरूप बुद्धि, 
वह [ नेपथ्ये ] मिथ्यामार्गमें [ बत ] इस बातका अचम्भा है कि [ रभसा ] निरन्तर 
[ कर्थ नानटीति ] क्‍यों प्रव्तती है । इस प्रकार बातका विचार क्‍यों है । भावार्थ इस 
प्रकार है--जीवद्रव्य पुद्गलद्रव्य भिन्न भिन्न है, मिथ्यात्वरूप परिणमा हुआ जीव एकरूप 
जानता है इसका घना अचम्भा है ॥ ५३-६८ ॥ 
आगे मिथ्यादृष्टि एकरूप जानो तथापि जीव पुदगल भिन्न भिन्न हैं ऐसा 
कहते हैं-- 
( मन्दाक्रान्ता ) 

कर्ता कर्ता भवति न यथा कर्स कर्मापि नेव 

ज्ञानं ज्ञानं भवति च यथा पुद्गलः पुद्गलो5पि 

ज्ञानज्योतिज्वेलितमचलं व्यक्तमंतस्तथोच्चे- 

श्चिच्छक्तोनां निकरभरतो 5त्यन्तगम्भी रमेतत_ ॥॥५४-४ ६॥। 


खण्डान्चय सहित अथ--“एतत्‌ ज्ञानज्योति: तथा ज्वलितं” [एतद्‌ ज्ञानज्योतिः] 
विद्यमान शुद्धचंतन्यप्रकाश [ तथा ज्वलितं ] जैसा था वैसा प्रगट हुआ । क॑सा है ? 
“अचल” स्वरूपसे चलायमान नहीं होता। और कंसा है? “अन्तः व्यक्त” 
असंख्यात प्रदेशोंमें प्रटभ है । और कैसा है ? “उच्च: अत्यन्तगम्भीरं” 
अनन्त से अनन्त शक्ति विराजमान है । किस कारण गम्भीर है ? “चिच्छक्तीनां 
निकरभरत:” [ चिच्चक्तीनां ] ज्ञान गुणके जितने निरंश भेद-भाग उनके 
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[ निकरमरतः ] श्रनन्तानन्त समूह होते हैं, उनसे अत्यन्त गम्भीर है। आगे ज्ञान- 
गुणका प्रकाश होने' पर कंसे फलसिद्धि है वही कहते हैं--“यथा कर्ता कर्ता न भवति” 
[ यथा ] ज्ञानगुण ऐसा प्रगट हुआ । जैसे [ कर्ता ] अज्ञानपनाको लिए हुए जीव मिथ्यात्व 
परिणामका कर्ता होता था सो तो [ कर्ता न भव॒ति ] ज्ञान प्रकाश होने पर अज्ञान 
भावका कर्ता नहीं होता । “कर्म अपि कर्म एवं न”---[ कर्म अपि ] मिथ्यात्व रागादि 
विभाव कम भी [ कर्म एवं न भव॒ति ] रागादिख्प नहीं होता । “यथा च” जैसे कि 
“ज्ञानं ज्ञानं भवति” जो शक्ति विभाव परिणमनरूप परिणमी थी वही फिर 
अपने स्वभावरूप हुई । “यथा” जिस प्रकार “पुदूगल: अ्रपि पुदूगल:” [ पुद्गलः 
अपि ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप परिणमा था जो पुद्गल द्रव्य वही [ पुद्गलः ] कर्म- 
पर्यायको छोड़कर पुदुगल द्रव्य हुआ ॥५४-६६९॥ 





[४] 
पुण्य-पाप-अ्धिकार 


ज>कैक--+ 
( द्र्‌ तविलम्बित ) 

तदथ कर्म शुभाशुभभेदतो 

द्वितयतां गतसमेक्यमुपानयन्‌ । 

ग्लपितनिर्भरमोहरजा श्रय॑ 

स्वयमुदेत्यवबोधसुधाप्लवः 4१-१० ०॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--“अय॑ं अवबोध: सुधाप्लव: स्वयं उदेति” [ अय॑ ] 

विद्यमान [ अवबोधः ] शुद्ध ज्ञानप्रकाश, वही है [ सुधाप्लवः ] चन्द्रमा [ स्वयं उदेति ] 
जैसा है वैसा श्रपने तेजपुक्नके द्वारा प्रगट होता है। कैसा है ? “ग्लपितनिर्भरमोहरजा” 
[ ग्लपित ] दूर किया है [ निर्भर ] श्रतिशय सघन [ मोहरज्ञा ] मिथ्यात्व श्रन्धकार 
जिसने, ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है--चन्द्रमाका उदय होने पर अन्धकार मिटता 
है, शुद्ध ज्ञान प्रकाश होने पर मिथ्यात्व परिगमन मिटता है। क्या करता हुआ ज्ञान 
चन्द्रगा उदय करता है--“अ्रथ तत्‌ कर्म ऐक्यं उपानयन्‌” | अथ | यहाँ से लेकर 
[ तत्‌ कर्म ] रागादि अशुद्ध चेतना परिणामरूप अ्रथवा ज्ञानावरणादि पुदूगल पिण्डरूप 
कर्म, इनका [ ऐक्यं उपानयन्‌ ] एकत्वपना साधता हुआ । कसा है कर्म ? “द्वितयतां 
गतं” दोपना करता है । कैसा दोपना ? “शुभाशुभभेदत:”[ शुभ ] भला [ अशुभ ] बुरा 
ऐसा [ भेदतः ] भेद करता है। भावार्थ इस प्रकार है--किसी मिथ्याहृष्टि जीवका 
अभिप्राय ऐसा है जो दया, ब्रत, तप, शील, संयम आदिसे देहरूप लेकर जितनी है शुभ 
क्रिया और शुभ क्रियाके अनुसार है उसरूप जो शुभोपयोगपरिरशाम तथा उन परिणामोंको 
निभित्त कर बाँधता है जो साताकर्म आदिसे लेकर पुण्यरूप पुदुगलपिण्ड, वे भले हैं, 
जीवको सुखकारी है । हिंसा विषय कपायरूप जितनी है क्रिया, उस क्रियाके अनुसार 
अशुभोपयोगरूप संक्लेश परिणाम, उस परिणामके निमित्त कर होता हैँ जो असाताकर्म 


च्० समयसार-कलशझ्न 


आदिसे लेकर पाप बन्धरूप पुद्गलपिण्ड, बे बुरे हैं, जीवको दुःखकर्ता हैं । ऐसा कोई जीव 
मानता है । उसके प्रति समाधान ऐसा कि जेसे अशुभ कर्म जीवको दुःख करता है उसी 
प्रकार शुभ कर्म भी जीवको दुःख करता है। कर्ममें तो भला कोई नहीं हैं। अपने 
मोहको लिये हुए मिथ्यादृष्टि जीव कर्मको भला करके मानता है| ऐसी भेद प्रतीति शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव हुआ तबसे पायी जाती है ।॥१-१००॥। 


ऐसा जो कहा कि कर्म एकरूप है उसके प्रति दृष्टांत कहते हैं--- 
( मन्दाकऋान्ता ) 
एको दूरात्त्यजति मदिरां ब्राक्षणत्वाभिमाना- 
दन्यः शूद्र: स्ववमहमिति स्नाति नित्यं तयव ॥ 
द्वावप्येतो युगपदुदरान्नचिगंतो शद्विकायाः 
शूद्रों साक्षादपि च चरतो जातिभेदश्रमेण ॥२-१० १७४ 


खण्डान्बय सहित अ4५--“द्रौ श्रपि एतौ साक्षात्‌ शुद्रौ” [ द्वौ अपि ] विद्यमान 
दोनों [ एतो ] ऐसे हैं---[ साक्षाव्‌ ] निःसन्देहपने [ शूद्दो ] दोनों चंडाल हैं। कैसा 
होनेसे ? “शूद्रविकाया: उदरात्‌ युगपत्‌ निर्गतौ”---जिस कारणसे [ शूद्रिकायाः उदरात्‌ ] 
चाण्डालीके पेटसे [ युगपत्‌ निर्गती ] एक ही बार जन्मे हैं। भावार्थ इस प्रकार है--किसी 
चाण्डालीने युगल दो पुत्रोंकी एक ही बार जन्मा । कर्मके योगसे एक पुत्र ब्राह्मणका प्रति- 
पाल हुआ सो तो ब्राह्मणकी क्रिया करने लगा। दूसरा पुत्र चाण्डालीका प्रतिपाल हुआ सो 
तो चाण्डालकी क्रिया करने लगा ! अरब जो दोनोंके बंशकी उत्पत्ति विचारिये तो दोनों 
चाण्डाल हैं । उसी प्रकार कोई जीव दया, ब्रत, शील, संयममें मग्त हैं, उनके शुभ कर्मबंध 
भी होता है । कोई जीव हिंसा विषय कथाय में मग्न हैं, उनके पापबन्ध भी होता है । सो 
दोनों अपनी अपनी क्ियामें मग्न हैं। मिथ्यादृष्टिसे ऐसा मानते हैं कि शुभ कर्म भला, 
अशुभ कर्म बुरा । सो ऐसे दोनों जीव मिथ्यादृष्टि हैं, दोनों जीव कर्मंबन्ध करणशील हैं । 
कैसे हैं वे ” अथ च जातिभेदश्रमेण चरत:” [ अथ च ] दोनों चाण्डाल हैं तो भी 
[ जातिभेद ] ब्राह्मण शूद्र ऐसा वर्णणेद उसरूप है [भ्रमेण ] परमार्थ शून्य श्रभिमान- 
मात्र, उस रूपसे [ चरतः | प्रवर्तते है। कैसा है जातिभेदअभ्रम ? “एक: मदिरां दूरात्‌ 
त्यजति” [ एकः | चाण्डालीके पेटसे उपजा है पर प्रतिपाल ब्राह्मणके घर हुआ है ऐसा 
जो है वह [ मदिरां ] सुरापानको [ दूरात्‌ त्यजति ] अत्यन्त त्यान करता है, छूता भी 


कर्ता-कर्म-अधिकार घर 
| 


नहीं है, नाम भी नहीं लेता है ऐसा विरक्त है। किस कारण से ? “बाह्मणत्वाभिमानात्‌” 
[ ब्राह्षणत्व ] अहं आह्यण: ऐसा संस्कार, उसका [( अभिमानात्‌ ] पक्षपातसे। भावार्थ इस 
प्रकार है--शूद्रीके पेटसे उपजा हूँ ऐसे ममेको नहीं जानता है, 'मैं ब्राह्मरा, : मेरे कुलमें 
मदिरा निषिद्ध है! ऐसा जानकर मदिराको छोड़ा है, सो भी 4चार करने पर, चाण्डाल 
है; उसी प्रकार कोई जीव शुभोपयोगी होता हुआ यतिक्रियामें मरन होता हुआ-शुद्धो- 
पयोगको नहीं जानता, केवल यतिक्रियामात्र मरन है, वह जीव ऐसा मानता है कि मैं 
तो मुनीश्वर, हमको विषय-कषाय सामग्री निषिद्ध है। ऐसा जानकर विषय-कषाय- 
सामग्रीको छोड़ता है, आपको धन्यपना मानता है, मोक्षमार्ग मानता है, सो विचार 
करने पर ऐसा जीव मिथध्यादृष्टि है, कर्मबन्धको करता है, कोई भलापन तो नहीं है । 
“अन्य: तया एच; नित्य स्नाति” [ अन्‍्यः ] शुद्रीके पेटसे उपजा है, शूद्रका प्रतिपाल हुआ 
है, ऐसा जीव [ तथा ] मद्रियसे [एवं ] भ्रवश्य ही [ नित्य स्‍नाति ] नित्य अति मग्न 
हो पीता है । क्या जानकर पीता है ? “स्वयं शूद्र: इति” “मैं शूद्र, हमारे कुल मदिरा 
योग्य है, ऐसा जानकर । ऐसा जीव विचार करने पर चाण्डाल है। भावार्थ इस 
प्रकार है--कोई सिथ्यादष्टि जीव अशुभोपयोगी है, ग्रहस्थ क्रियामें रत है--“हम ग्रहस्थ, 
मेरे विषय-कषाय क्रिया योग्य है! ऐसा जानकर विषय-कषाय सेबता है सो भी जीव 
मिथ्यादृष्टि है, कर्मबन्ध करता है, क्योंकि कमेंजनित पर्यायमात्रको आपरूप जानता है, 
जीवके शुद्ध स्वरूपका अनुभव नहीं है ।२-१० १।. 
( उपजाति ) 


हेतुस्वभावानु भवा श्रयाणां 

सदाप्यभेदान्न हि कर्मभेदः । 

तब्बन्धमार्गाश्ितमेकमिध्टं 

स्वयं समस्त खलु बन्धहेत : ॥३-१०२॥ 

खण्टान्वय सद्दित अ्थ--यहां कोई मतान्तररूप होकर आशंका करता है-- 

ऐसा कहता है कि कर्मभेद है--कोई कर्म शुभ है, कोई कर्म अशुभ है। किस कारणसे ? 
हेतुभेद है, स्वभावभेद है, अनुभवभेद है, भ्राश्नय भिन्न है--इन चार भेदोंके कारण कर्म- 
भेद है । वहाँ हेतु अर्थात्‌ कारणभेद है। विवरण--संक्लेशपरिणामसे अ्रशुभ कर्म 
बँंधता है, विशुद्धपरिणामसे शुभबन्ध होता है। स्वभाव भेद भ्रर्थात्‌ प्रकृतिभेद है। 


घर समयसार कलश 


विवरण-..अशुभकमंसम्बन्धी प्रकृति भिन्न है--पुद्गल कमंवर्गंणा भिन्न है; शुभकर्मसम्बन्धी 
प्रकृति भिन्न है--पुद्गलकर्म वर्गणा भी भिन्न है। अनुभव अर्थात्‌ कमंका रस, सो भी 
रसभेद है । विवरण--अशुभ करमंके उदयमें जीव नारकी होता है अथवा तियेश्व होता 
है अथवा हीन मनुष्य होता है; वहां अनिष्ट विषयसंयोगरूप दुःखको पाता है; अशुभ 
कर्मेका स्वाद ऐसा है । शुभ करके उदयमें जीव देव होता है अथवा उत्तम मनुष्य होता 
है; वहां इष्ट विषयसंयोगरूप सुखको पाता है; शुभ कर्ंका स्वाद ऐसा है । इसलिए 
स्वादभेद भी है। आश्रय अर्थात्‌ फलकी निष्पत्ति ऐसा भी भेद है। विवरण-- 
ग्रशुभ कर्मके उदयमें हीन पर्याय होती है, वहाँ श्रधिक संक्लेश होता है, उससे संसारकी 
परिपाटी होती है; शुभ कर्मके उदयमें उत्तम पर्याय होती है, वहाँ धर्मकी सामग्री मिलती 
है, उस धर्मकी सामग्रीसे जीव मोक्ष जाता है, इसलिए मोक्षेकी परिपाटी शुभ कमे हँ-- 
ऐसा कोई मिथ्यावादी मानता है । उसके 'प्रति उत्तर ऐसा जो “करममंभेद: न हि” कोई 
कर्म शुभरूप, कोई कर्म अशुभरूप--ऐसा भेद तो नहीं है। किस कारगासे ? हेतुस्व- 
भावानुभवाश्षयाणां सदा अपि भ्रभेदात्‌” [ हेतु ] कर्मंबन्धके कारण विशुद्धपरिणाम 
संक्लेशपरिणाम ऐसे दोनों परिणाम अशुद्धरूप हैं, अज्ञानरूप हैं; इससे कारणभेद भी 
नहीं है, कारण एक ही है। [ स्वभाव ) शुभकर्म अशुभकर्म ऐसे दोनों कर्म पुदूगल पिण्ड- 
रूप हैं, इस कारण एक ही स्वभाव है, स्वभावभेद तो नहीं । ( अनुभव ) रस भी तो 
एक ही है, रसभेद तो नहीं | विवरण--शुभ कर्मके उदयसे जीव बँधा है, सुखी है; 
अशुभ कमंके उदयसे जीव बँधा है, दुखी है; विशेष तो कुछ नहीं । [ आश्रय ] फलकी 
निष्पत्ति, वह भी एक ही है, विशेष तो कुछ नहीं । विवरण-- शुभ कर्मके उदय संसार, त्यों 
ही अशुभ कर्मके उदय संसार; विशेष तो कुछ नहीं । इससे ऐसा अर्थ निश्चित हुआ कि 
कोई कर्म भला, कोई कम बुरा ऐसा तो नहीं, सब ही कर्म दुःखरूप हैं । “ तत्‌ एकं 
बन्धमार्गाश्नितं॑ दष्टं” [ ततू ] कर्म [ एक ] निःसन्देह [ बन्धमार्गाश्रितं ] बन्धको करता 
है, [ इष्ट ] गणधरदेवने' ऐसा माना है। किस कारणसे ? जिस कारण “खलु समस्त 
स्वयं बन्धहेतु:' [ खलु ] निश्चयसे [ समस्त ] सब कर्म जाति [ स्वयं बन्धहेतुः ] श्राप 
भी बन्धरूप है। भावार्थ इस प्रकार है--प्राप मुक्तस्वरूप होवे तो कदाचित्‌ मुक्तिको 
करे; कर्मजाति आप स्वयं बन्ध पर्यायरूप पुद्गलपिण्ड बँधी है सो मुक्ति कैसे करेगी । 
इससे कर्म सर्वेथा बन्धमार्ग है।। ३-१०२ ॥। 


कर्ता-कर्म-प्रधिकार दरें 


( स्वागता ) 
कर्स सर्वसपि सर्वविदों यद्‌ 
बन्धसाधनमुशन्त्यविशेषात्‌ । 
तेन सर्वमपि तत्प्रतिषिद्धं 
ज्ञानमेव विहित॑ शिवहेतुः ॥४-१०३॥। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“यत्‌ सर्वविद: सर्व अपि कर्म अविशेषात्‌ बंधसाधनं 
उशन्ति” [ यद्‌ ] जिस काररा [ सर्वविदः ] सर्वज्ञ वीतराग [ सर्व अपि कर्म ] जितनी 
शुभरूप ब्रत, संयम, तप, शील, उपवास इत्यादि क्रिया अथवा विषय-कषाय, असंयम 
इत्यादि क्रिया उसको [ अविशेषात्‌ ) एकसी दृंष्टिकर [ बन्धसाधन उश्वन्ति ] बन्धका 
कारण कहते हैं; भावार्थ इस प्रकार है--जैसे जीवको अशुभ क्रिया करते हुए बंध होता 
है वेसे ही शुभ क्रिया करते हुए जीवको बन्ध होता है, बन्धनमें तो विशेष कुछ नहीं; 
“तेन तत्‌ स्व अ्रपि प्रतिषिद्धं” [ तैन ] इस कारण [ तब ] कर्म [ सर्व अपि ] शुभरूप 
अथवा अशुभरूप, (उनमें) [ प्रविषिद्ध ] कोई मिथ्यादृष्टि जीव शुभ क्रियाकों मोक्षमार्ग 
जानकर पक्ष करता है सो निषेध किया, ऐसा भाव स्थापित किया कि मोक्षमार्ग कोई 
कर्म नहीं । “एवं ज्ञानं शिवहेतु: विहितं” [ एवं ड्वानं | निरचयसे शुद्धस्वरूप अनुभव 
[ शिवहेतुः ] मोक्षमार्ग है, [ विहिबं ] अनादि परम्परा ऐसा उपदेश है ॥४-१०३॥ 
( शिखरिणी ) 
निषिद्ध सर्वस्मिन सुकृतदुरिते क्मंणि किल 
प्रवृत्ते नेष्कम्य न खलु मुनयः संत्यशरणा: । 
तदा ज्ञाने ज्ञान प्रतिचरितसेषां हि शरण 
स्वयं विन्दन्त्येते परममम॒तं तत्र निरताः ॥५-१०४॥ 


खण्टान्वय सहित अथेः--यहाँ कोई प्रश्न करता है कि शुभ क्रिया तथा अशुभ 
किया सर्व निषिद्ध की, मुनीश्वर किसे अवलम्बते हैं ? उसका ऐसा समाघान किया जाता 
है--“सर्वस्मिन्‌ सुकृत-दुरिते कमंरि निषिद्धे” [ सर्जस्मिन ] झामूल चूल [ सुरूृत ] ब्त 
संयम तपरूप क्रिया अथवा शुभोपयोगरूप परिणाम [ दुरिते ) विषय-कषायरूप क्रिया 
अथवा अशुभोपयोगरूप संक्लेश परिणाम, ऐसी [ करमंणि ] करतूतिरूप [ निषिद्ध ] 
मोक्षमार्ग नहीं ऐसा मानते हुए, “किल नैष्कम्यें प्रवृत्ते” [ किल ] निश्चयसे [ नेष्कर्म्ये ] 


द््ढ समयसा रूकलश 


सूक्ष्म स्थुलरूप अन्तर्जल्पबहिजंल्परूप समस्त विकल्पोंसे रहित निविकल्प शुद्ध चैतन्यमात्र- 
प्रकाशरूप वस्तु मोक्षमार्ग ऐसा [ श्रब्वते ] एकरूप ऐसा ही है ऐसा निश्चयसे ठहराते हुए, 
“खलु मुनयः श्रशरणा: न सन्ति” [ खलु ] निशचयसे [ मनुयः ] संसार शरीर भोगसे 
विरक्त होकर धरा है यतिपना जिन्होंने, वे [ अशरणा! न सन्ति ] आलम्बनके बिना शून्य 
मन ऐसे तो नहीं हैं । तो कैसा है ? “तदा हि एपां ज्ञानं स्वयं शरण” [ तदा ] जिस 
कालमें ऐसी प्रतीति आती है कि अशुभ क्रिया मोक्षमार्ग नहीं, शुभ क्रिया भी मोक्षमार्गे 
नही, उस कालमें [ द्वि ] निशचयसे [ एपां ] मुनीह्वरोंकों [ ज्ञानं स्वयं शरण ] शुद्ध 
स्वरूपका अनुभव सहज ही आलम्बन है | कैसा है ज्ञान ? "ज्ञाने प्रतिचरितं” जो बाह्य- 
रूप परिणमा था वही अपने शुद्ध स्वरूप परिणमा है। शुद्ध स्वरूपका अनुभव होने पर 
कुछ विशेष भी है, कहते हैं--“एते तत्र निरताः परमं अमृतं विन्दन्ति” [ एते ] विद्यमान 
जो सम्यग्हृष्टि मुनीश्वर [ तत्र ] शुद्ध स्वरूपके अनुभवम्रें. [ निरताः ] मनन हैं वे [ परम 
अमृत ] सर्वोत्कृष्ट भ्रतीन्द्रिय सुखको [ विन्दन्ति ) भ्रास्वादते हैं। भावार्थ इस प्रकार 
हँ--शुभ अशुभ क्रियामें मग्न होता हुआ जीव विकलपी है, इससे दुखी है । क्रियासंस्कार 
छूटकर शुद्धस्वरूपका अनुभव होते ही जीव निविकल्प है, इससे सुखी है ।।५-१०४।। 
( शिखरिणी ) 

यदेतद्‌ ज्ञानात्मा भ्‌ वमचलमाभाति भवन 

शिवस्यायं हेतु: स्वयमपि यतस्तच्छिव इति । 

श्रतो धन्यद्बन्धस्य स्वयसपि यतो बन्ध इति तत्‌ 

ततो श्ञानात्मत्वं भवनमनुभूतिहि विहितम्‌ ॥६-१०५॥ 

खण्डान्दय सहित अथ--'यत्‌ एतत्‌ ज्ञानात्मा भवन थ्रूवं अचल ग्राभाति अय॑ 

शिवस्य हेतु:” [ यत्‌ एतत्‌ | जो कोई [ब्ञानात्मा] चेतनालक्षण ऐसा [मवनं] सत्त्वस्वरूप 
वस्तु [ भू ष॑ अचल ] निवुचयसे स्थिर होकर [ आभाति ] प्रत्यक्षरूपसे स्वरूपका आस्वादक 
कहा है [ अय॑ ] यही [ शिवस्य हेतुः ] मोक्षका मार्ग है। किस कारणसे ? “यतः स्वयं 
भ्रपि तत्‌ शिव इति” [यतः] जिस काररा [ स्वयं अपि ] अपने आप भी [तच्छिव इति] 
मोक्षरूप है। भावार्थ इस प्रकार है--जीवका स्वरूप सदा कर्मसे मुक्त है, उसको 
अनुभवने पर मोक्ष होता है ऐसा घटता है, विरुद्ध तो नहीं । “श्रतः अन्यत्‌ बन्धस्य हेतु:” 
[ अलः ] शुद्धस्वरूपका अनुभव मोक्षमा्ग है, इसके बिना [ अन्यत्‌ ] जो कुछ है शुभ 


कर्ता-कर्म -गअधिकार दर 


क्रियारूप, अशुभ क्रियारूप अनेक प्रकार [ बन्धस्य हेतुः] वह सब बन्धका मार्ग है; 
“यतः स्वयं अपि बन्च इति” [ यतः ]) जिस कारण [ स्वयं अपि ]| अपने श्राप भी 
[ बन्ध इति ] सर्व ही बन्धरूप है । “ततः तत्‌ ज्ञानात्मा स्व भवन विहितं हि झनुभूलि:'' 
[ ततः ] तिस कारण [ ततु ] पूर्वोक्त [ ज्ञानात्मा ] चेतनालक्षण, ऐसा है [ स्थ॑ भवन ] 
भ्रपना जीवका सत्त्व [ विद्वितम्‌ ] मोक्षमार्ग है, [ हि ] निश्चयसे [ अनुभूतिः ) प्रत्यक्षपने 
आस्वाद किया होता हुआ ॥६-१०५॥। 
( प्रनुष्टूप्‌ ) 
वत्त ज्ञानस्वभावेन ज्ञानस्य भवन सदा । 
एकद्रव्यस्वभावत्वान्मोक्षहेतुस्तदेव तत ॥७-१०६॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--ज्ञानस्वभावेन वृत्तः तत्‌ तत्‌ मोक्षहेतु: एव” [ ज्ञान ] 
शुद्ध वस्तुमात्र, उसकी [ स्वभावेन ] स्वरूपनिष्पत्ति, उससे जो [ जृत्त ] स्वरूफोचरण 
चारित्र [ तत्‌ तत मोक्षहेतुः ] वही वही मोक्षमार्ग है; [ एवं ] इस बातमें सन्देह नहीं । 
भावार्थ इस प्रकार है--कोई जानेगा कि स्वरूपाचरण चारित्र ऐसा कहा जाता है जो 
आत्माके शुद्ध स्वरूपको विचारे अथवा चिन्तवे भ्रथवा एकाग्ररूपसे मग्न होकर अनुभवे । 
सो ऐसा तो नहीं, उसके करने पर बन्ध होता है, क्योंकि ऐसा तो स्वरूपाचररा.चारित्र 
नहीं है । तो स्वरूपाचरण चारित्र कैसा है? जिस प्रकार पन्ना [ सुबणपत्र ] पकानेसे 
सुवर्ण मेंकी कालिमा जाती है, सुवर्ण शुद्ध होता है, उसी प्रकार जीव द्रव्यके श्रनादिसे 
अशुद्ध चेतनारूप रागादि परिणमन था, वह जाता है, शुद्ध स्वरूपमात्र शुद्धचेतनारूप 
जीवद्रब्य परिणमता है, उसका नाम स्वरूपाचरण चारित्र कहा जाता है; ऐसा मोक्ष- 
मार्ग है । कुछ विशेष--वह शुद्धपरिणमन जहां तक सर्वोत्कृष्ट होता है वहां तक 
शुद्धपनाके अनन्त भेद हैं । वे भेद जातिभेदकी श्रपेक्षा तो नहीं । बहुत शुद्धता, उससे 
बहुत, उससे बहुत ऐसा थोड़ा-बहुतरूप भेद है। भावार्थ इस प्रकार है-जितनी शुद्धता 
होती है उतनी ही मोक्षका कारण है । जब सर्वथा शुद्धता होती है तब सकल कमंक्षय- 
लक्षण मोक्षपदकी प्राप्ति होती है। किस कारण ? “सदा ज्ञानस्य भवने एकद्रव्यस्व- 
भावत्वात्‌” [ सदा ] तीनों कालोंमें ही [ ब्ञानस्थ भवने ] ऐसा है जो शुद्धचेतना- 
परिशमनरूप स्वरूपाचरणचारित्र वह आत्मद्रव्यका निजस्वरूप है, शुभाशुभ क्रियाके 
समान उपाधिरूप नहीं है, इस कारण [ एकद्रव्यस्वभावत्वात्‌ ) एक जीवद्रव्यस्वरूप है। 
भावार्थ इस प्रकार है--कि जो गुण-गुणीरूप भेद करते हैं तो ऐसा भेद होता है कि 


६ समयसार-कलकज्न 


जीवका शुद्धपना गुण; जो वस्तुमात्र भ्रनुभव करते हैं तो ऐसा भेद भी मिटता है, 
बयोंकि शुद्धपना तथा जीवद्रव्य वस्तु तो एक सत्ता है, ऐसा शुद्धपना मोक्षकारण है, 
इसके बिना जो कुछ करतूतिरूप है वह समस्त बन्धका कारण है ॥७-१०६॥ 


( अनुष्ट्प्‌ ) 


वृत्त क्मस्वभावेन ज्ञानस्य भवन न हि। 
द्रव्यान्तरस्वभावत्वान्मोक्षहेतुर्न कर्म तत्‌ ॥८-१०७॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--कर्मस्वभावेन वृत्त॑ ज्ञानस्य भवनं न हि” [ कर्म- 
स्वमावेन ) जितना शुभ क्रियारूप अथवा अशुभ क्रियारप आचरणलक्षण चारित्र उसके 
स्वभावसे अर्थात्‌ उसरूप जो [ बृत्त ] चारित्र वह [ ब्ञानस्थ ] शुद्ध चेतन्यवस्तुका 
[ भवन ] शुद्धस्वरूपपरिणमन [ न हि ] नहीं होता ऐसा निश्चय है। भावार्थ इस 
प्रकार है--जितना शुभ-प्रशुभक्रियारूप आचरण अथवा बाह्यरूप वक्तव्य अथवा सुक्ष्म 
प्रन्तरंगरूप चिन्तवन अभिलाष स्मरण इत्यादि समस्त अशुद्धत्वरूप परिणमन है, शुद्ध 
परिणमन नहीं; इसलिए बन्धका कारण है, मोक्षका कारण नहीं है । इस कारण जिस 
प्रकार कामलाका नाहर ( सिंह ) कहनेके लिए नाहर है उसी प्रकार श्राचरणरूप 
( क्रियारूप ) चारित्र कहनेके लिए चारित्र है, परन्तु चारित्र नहीं है, निःसन्देहरूपसे 
ऐसा जानो । “तत्‌ कर्म मोक्षहेतु: न” [ तत्‌ ] इस काररा [ कर्म ] बाह्य-आभ्यन्तररूप 
सूक्ष्म-स्थूलख्प जितना आाचरणरूप ( चारित्र ) है वह [ मोक्षहेतुः न ] कर्मक्षपणाका 
कारण नहीं, बन्धका कारण है । किस कारणसे ? “द्रव्यान्तरस्वभावत्वात्‌” [ द्रव्या- 
न्तर ] प्रात्मद्रव्यसे भिन्न पुद्गलद्रव्य, उसके [ स्वभावत्वाद्‌ ] स्वभावरूप होनेसे, अर्थात्‌ 
यह सब पुदुगल द्वव्यके उदयका कार्य है, जीवका स्वरूप नहीं है। भावार्थ इस प्रकार 
है--जो शुभ-अशुभ क्रिया, सूक्ष्म-स्थूल अ्रन्तर्जल्प बहि:जल्परूप जितना विकल्परूप 
आचरण है वह सब कर्मका उदयरूप परिणमन है, जीवका शुद्ध परिणमन नहीं है; 
इसलिए समस्त ही आचरण मोक्षका कारण नहीं है, बन्धका कारण है ॥ ८-१०७ ॥ 


( भनुष्टुप्‌ ) 
मोक्षहेत॒तिरोधानाद्बन्धसत्वात्स्वयसेव च । 
मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्तप्निषिष्यते ॥॥६-१०८९। 


कर्ता-कमं-ग्रधिकार ष्घ्छ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--यहाँ कोई जानेगा क्रि शुभ-अशुभ क्रियारूप जो 
आचरणःरूप चारित्र है सो करनेयोग्य नहीं है उसी प्रकार वर्जन करनेयोग्य -भी नहीं 
है ? उत्तर इस प्रकार है--बर्जत करने योग्य है । कारण कि व्यवहार चारित्र होता 
हुआ्ना दुष्ट है, भ्रनिष्ट है, घातक है, इसलिए विधय-कषायके समान क्रियारूप चारित्र निषिद्ध 
है ऐसा कहते हैं--“तत्‌ निषिध्यते” [ तत्‌ ] शुभ-अशुमरूप करतूति [ निषिध्यते ] 
तजनीय है । कसा होनेसे निषिद्ध है ? “मोक्षहेतुतिरोधानात्‌” [ मोक्ष ] निष्कर्म अवस्था, 
उसका [ हेतु |] कारण है जीवका शुद्धरूप परिणमन, उसका [ तिरोधानाव ] घातक 
ऐसा है । इसलिए करतूति निषिद्ध है। और कंसा होनेसे ? “स्वयं एवं बन्धत्वात्‌” 
अपने श्राप भी बन्धरूप है। भावार्थ इस प्रकार है--जितना शुभ अशुभ आचरण है 
वह सब कमके उदयके कारण अशुद्धरूप है, इसलिए त्याज्य है, उपादेय नहीं है। और 
कैसा होनेसे ? “मोक्षहेतुतिरोधायिभावत्वात्‌” [ मोक्ष ] सकल करमंक्षयलक्षण परमात्म- 
पद, उसका [ द्ेतु ] जीवका गुण जो शुद्ध चेतनारूप परिणमन उसका [ तिरोक्षायि ] 
घातनशील ऐसा है [ भावत्वात्‌ ) सहज लक्षण जिसका, ऐसा है इसलिए कर्म निषिद्ध 
है । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार पानी स्वरूपसे निर्मल है, कीचड़के संयोगसे 
मेला होता है--पानीका शुद्धपना घाता जाता है, उसी प्रकार . जीवद्रव्य स्वभावसे 
स्वच्छस्वरूप है--केवलज्ञान-दर्शन-सुख-वीय रूप है, वह स्वच्छपना विभावरूप अशुद्ध 
चेतनालक्षण मिथ्यात्व विषय-कषायरूप परिणामके कारण मिटा है। अशुद्ध परिणामका 
ऐसा ही स्वभाव हे जो शुद्धपनाको मेटे, इसलिए समस्त कम निषिद्ध है। भावार्थ इस 
प्रकार है--कोई जीव क्रियारूप यतिपना पाते हैं, उस यतिपनेमें मग्न होते हैं--जो 
“हमने मोक्षमार्ग पाया, जो कुछ करना था सो किया,' सो उन जीवोंको समभाते हैं कि 
यतिपनाका भरोसा छोड़कर शुद्ध चेतन्य स्वरूपको अनुभवों ॥६-१०८॥। 
( शादू लक्षक्रीडित ) 

संन्यस्तव्यमिदय॑ समस्तमपि . तत्कमेंब सोक्षाथिना 

संन्यस्ते सति तत्र का किल कथा पृण्यस्य पापस्य वा। 

सम्यक्त्वाविनिजस्वभावभवनान्मोक्षस्य हेतुभेवन्‌ 

नेष्कस्यंप्रतिबद्धमुद्धतरस ज्ञानं स्वयं धावति ॥१०-१० दे|॥। 

खण्टान्बय सहित अर्थ--“मोक्षाथिना तत्‌ इद॑ समस्त भ्रपि कर्म संन्यस्तव्यं”” 

[ मोक्षाथिना ] सकलकर्मक्षयलक्षण , मोक्ष-अतीन्द्रिय पद, उसमें जो अनन्त 
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सुख उसको उपादेय अनुभवता है ऐसा है जो कोई जीव उसके द्वारा [ ततू इदं ] 
वही कर्म जो पहले ही कहा था [ समस्त अपि ] जितना शुभ क्रियारूप 
[/।  जु 6 
प्रशुभ क्रियारूप, भ्रन्तर्जल्परूप बहिजंल्परूप इत्यादि करतूतिरूप [ कम | क्रिया 
अथवा ज्ञानावरणादि पुद्गलका पिण्ड, अशुद्ध रागादिरूप जीवके परिणाम-ऐसा 
कर्म [ सैन्यस्‍्तव्य॑] जीवस्वरूपका घातक है ऐसा जानकर आमूलचूल त्याज्य है। “ततन्र 
संन्यस्ते सति” उस समस्त ही कर्मका त्याग होनेपर “पण्यस्य वा परापस्य वा का कथा” 
पुण्यका पापका कौन भेद रहा ? भावार्थ इस प्रकार है--समस्त कममजाति हेय है, पुण्य- 
पापके विवरणकी क्‍या बात रही। “किल” ऐसी बात निरचयसे जानो, पुण्यकर्मे भला 
ऐसी अआआन्ति मत करो । “ज्ञानं मोक्षस्य हेतु: भवन्‌ स्वयं धावति” [ ब्रानं ] आत्माका 
शुद्ध चेतनारूप परिणमन [ मोक्षस्थ ] सकल कमंक्षयलक्षण ऐसी अवस्थाका [ हेतु: भवन ] 
कारण होता हुआ [ स्वयं घावति ] स्वयं दौड़ता है ऐसा सहज है ! भावार्थ इस प्रकार 
है--जैसे सूर्यका प्रकाश होनेपर सहज ही अन्धकार मिटता है वैसे ही जीवके शुद्ध 
चेतनारूप परिणामने पर सहज ही समस्त विकल्प मिटते हैं, ज्ञानावरणादि कम अकर्म- 
रूप परिणमते हैं, रागादि अशुद्ध परिणाम मिटता है। कसा है ज्ञान ? “नैष्कमंप्रतिबद्ध 
निविकल्पस्वरूप है । और कैसा है ? “उद्धतरसं” प्रगटरूपसे चैतन्यस्वरूप है । कैसा 
होनेसे -मोक्षका कारण होता है ? “सम्यक्त्वादिनिजस्वभावभवनात्‌” [ सम्यक्त्व ] 
जीवका ग्रुण सम्यग्ददंन [ आदि ] सम्यस्ज्ञान सम्यक्चारित्र ऐसे हैं जो [ निजरस्वभाव ] 
जीवके क्षायिक गुण उनके [ भवनात्‌ ] प्रगटपनेके कारण । भावार्थ इस प्रकार है-- 
कोई आशंका करेगा कि मोक्षमार्ग सम्यग्द्न ज्ञान चारित्र इन तीनका मिला हुआ हे 
यहां श्ञानमात्र मोक्षमार्ग कहा सो क्‍यों कहा ? उसका समाधान ऐसा है --शुद्धस्वरूप 
ज्ञानमें सम्यग्दर्शन सम्यक्चारित्र सहज ही गर्भित हैं, इसलिए दोष तो कुछ नहीं, 
गुण है ॥१०-१०६॥ 
( थादू लक्षिक्र डित ) 

यावत्पाकमुरषति कमंविरतिज्ञानिस्थ सम्यड न सा 

कर्मशानसमुच्चयो 5पिविहितस्तावज्न काचित्लति: । 

कित्वत्रापि समुलल्‍्लसत्यवशतो यत्कर्म बन्धाय तन्‌ 

मोक्षाय स्थितमेकमेव परम ज्ञान विमुक्त स्वतः ।११-११०॥ 
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खण्डान्यय सहित अर्थ--यहां कोई भ्रान्ति करेगा जो मिथ्याहृष्टिका यतिपना 
क्रियारूप है, सो बन्धका कारण है सम्यग्हष्टिका है, जो यतिपना शुभ क्रियारूप, सो 
मोक्षका कारण है; कारण कि अनुभवज्ञान तथा दया, ब्रत, तप, संयमरूप क्रिया दोनों 
मिलकर ज्ञानावरणादि कर्मका क्षय करते हैं । ऐसी प्रतीति कितने ही अज्ञानी जीव करते 
हैं । वहां समाधान ऐसा--जितनी शुभ अशुभ क्रिया, बहिजेल्परूप विकल्प अथवा 
अन्तर्जल्परूप अथवा द्रव्योंका विचाररूप अथवा शुद्ध स्वरूपका विचार इत्यादि समस्त 
कर्मबन्धका कारण है। ऐसी क्रियाका ऐसा ही स्वभाव है। सम्यरहदृष्टि मिथ्याहष्टिका 
ऐसा भेद तो कुछ नहीं । ऐसी करतूतिसे ऐसा बन्ध है । शुद्धस्वरूप परिणमनमात्रसे 
मोक्ष है। यद्यपि एक ही कालमें सम्यग्दृष्टि जीवके शुद्ध ज्ञान भी है, क्रियारूप परिणाम 
भी है। तथापि क्रियारूप है जो परिणाम उससे श्रकेला बन्ध होता है, कमंका क्षय एक 
अंशमात्र भी नहीं होता है । ऐसा वस्तुका स्वरूप, सहारा किसका ? उसी समय छुद्ध- 
स्वरूप अनुभव ज्ञान भी है। उसी समय ज्ञानसे कर्मक्षय होता है, एक अंशमात्र भी बंध 
नहीं होता है । वस्तुका ऐसा ही स्वरूप है। ऐसा जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं-- 
“तावत्कर्मज्ञानसमुच्चयः अपि विहित:” [ ताबतू ] तब तक [ कर्म ] क्रियारूप परिणाम 
[ ज्ञान ] भ्रात्मद्रब्यका शुद्धत्वरूप परिणमन, उनका [ सप्युश्ययः ] एक जीवसें एक ही 
काल अस्तित्वपना है, [ अपि विदितः | ऐसा भी है; परन्तु एक विशेष--“काचित्‌ 
क्षति: न” [ काचित्‌ ] कोई भी [ क्षतिः ] हानि [ न ] नहीं है। भावार्थ इस प्रकार 
है--एक जीवमें एक ही काल ज्ञान,-क्रिया दोनों कंसे होते हैं? समाधान ऐसा--- 
विरुद्ध तो कुछ नहीं, कितने' ही काल तक दोनों होते हैं, ऐसा ही वस्तुका परिणाम 
है; परन्तु विरोधीके समान दिखता है, परन्तु अपने अपने स्वरूप है, विरोध तो नहीं 
करता है। उतने काल तक जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं-“यावत्‌ ज्ञानस्य सा 
कर्मविरति: सम्यक पाक न उपेति” [ यावत्‌ |] जितने काल [ ब्वानस्य ) आत्माका 
मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम मिटा है, आत्मद्रव्य शुद्ध हुआ है, उसकी [ सा ] पूर्वोक्त 
[ कर्म ] क्रिया, उसका [ बिरतिः ] त्याग [ सम्पक्‌ पार्क न उपेति ] बराबर परिपक्व- 
ताको नहीं पाता है अर्थात्‌ क्रियाका मूलसे विनाश नहीं हुआ है । भावार्थ इस प्रकार 
है--जब तक अशुद्ध परिणमन है तब तक जीवका विभाव परिणमनरूप है। उस विभाव 
परिणमनका भ्न्तरंग निमित्त है, बहिरंग निमित्त है। विवरण--अन्तरंग निमित्त 
जीवकी विभावरूप परिणमनशक्ति, बहिरंग निमित्त मोहनीय कर्मरूप परिणमा है 
१२ 
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पुद्गलपिण्डका उदय । सो मोहनीयकर्म दो प्रकारका है:- एक मिथ्यात्वरूप है, दूसरा 
चारित्रमोहरूप है। जीवका विभाव परिणाम भी दो प्रकारका है:-- जीवका एक 


सम्यक्त्व गुण है वही विभावरूप होकर मिथ्यात्वरूप परिणमा है। उसके प्रति बहिरंग 
निमित्त मिथ्यात्वरूप परिणमा है पुद्गलपिण्डका उदय, जीवका एक चारित्रगुण है, 
वह विभावरूप परिणमता हुश्ना विषय कषायलक्षण चारित्रमोहरूप परिण्मा है, उसके 
प्रति बहिरंग निमित्त है चारित्रमोहरूप परिणामा पुद्गलपिण्डका उदय । विशेष ऐसा-- 
उपशमका, क्षपगाका क्रम इस प्रकार है; पहले मिथ्यात्व कर्मका उपशम होता है अथवा 
क्षपण होता है; उसके बाद चारित्रमोहका उपशम होता है अथवा क्षपण होता है । 
इसलिए समाधान ऐसा--किसी आसन्न भव्य जीवके काललब्धि प्राप्त होनेसे मिथ्यात्व- 
रूप पुदूगलपिण्ड-कर्म उपशमता है अथवा क्षपण होता है। ऐसा होने पर जीव 
सम्यक्त्वगुरारूप परिणामता है, वह परिणमन शुद्धतारूप है। वही जीव जब तक क्षपक- 
श्र णिपर चढ़े गा तब तक चारित्रमोह कमंका उदय है । उस उदयके रहते हुए जीव भी 
विषय कथायरूप परिणशमता है, वह परिणमन रागरूप है, श्रशुद्ध रूप है, इस कारण 
किसी कालमें जीवका शुद्धपता अशुद्धपना एक ही समय घटता है, विरुद्ध नहीं । “किन्तु” 
कुछ विशेष है, वह विशेष जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं--“अत्र अपि” एक ही 
जीवके एक ही काल शुद्धपना अशुद्धपना यद्यपि होता है तथापि अपना अ्रपना काये 
करते हैं । “यत्‌ कर्म भ्रवशत: बन्धाय समुल्लसति” [ यत्‌ ] जितनी [ कर्म ] द्रव्यरूप 
भावरूप--अन्तर्जल्प-बहिर्जल्परूप-सूक्ष्म-स्थुलरूप क्रिया, [ अवशतः ] सम्यग्दृष्टि पुरुष 
सर्वथा क्रियासे विरक्त है पर चारित्रमोह कमंके उदयमें बलात्कार होती है ऐसी 
बन्धाय सम्ुुल्लसति ] जितनी क्रिया है उतनी--ज्ञानावरणादि कमंबन्ध करती है, संवर 
निर्जरा अंशमात्र भी नहीं करती है। “तत्‌ एक ज्ञानं मोक्षाय स्थित” [ ततू ] पूर्वोक्त 
[ एक ब्रानं ] एक शुद्ध चैतन्यप्रकाश [ भोक्षाय स्थित॑ ] ज्ञानावरणादि कर्मक्षयका 
निमित्त है। भावार्थ इस प्रकार है--एक जीवमें शुद्धपना ग्रशुद्धपता एक ही काल 
होता है, परन्तु जितना अंश शुद्ध पना है उतना अंश कर्मक्षपण है, जितना अंश 
अशुद्धपना है उतना अंश कर्मबन्ध होता है । एक ही काल दोनों कार्य होते हैं । “एव” 
ऐसा ही है, सन्‍्देह करना नहीं । कैसा है शुद्धज्ञान ? “परमं” सर्वोत्कृष्ट है--पूज्य है । 
मर कसा है १ 'स्वतः बविमुक्त” तीनों कालमें समस्त पर द्रव्यसे भिन्न 
है ॥| ११-११० ॥ 


पुण्य-पाप-ग्रधिकार 8१ 
( झादू लविक्रीडित ) 
सग्ना: कर्सनयावलम्बनपरा ज्ञानं न जानन्तियन्‌ 
मरना ज्ञाननयंषिणो पि यदतिस्वच्छन्दमन्दोद्यमाः: । 
विश्वस्योपरि ते तरन्ति सततं ज्ञानं भवन्तः स्वयं 
ये कुवेन्ति न कर्म जातु न वश यान्ति प्रमादस्य च ॥१२-१११॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--कर्मनयावलम्बनपरा मग्ना:” [ कम ] अनेक प्रकार 
की क्रिया, ऐसा है [ नय ] पक्षपात, उसका [ अवलम्बन | क्रिया मोक्षमागं है ऐसा 
जानकर क्रियाका प्रतिपाल, उसमें [ परा! ] तत्पर हैं जो कोई अज्ञानी जीव वे भी 
[ मग्नाः ] धारमें डूबे हैं। भावार्थ इस प्रकार है--संसारमें रुलेगा, मोक्षका अधिकारी 
नहीं है । किस कारगासे डूबे हैं ? “यत्‌ ज्ञानं न जानन्ति” [ यत्‌ ] जिस कारण [जान] 
शुद्ध चेतन्यवस्तुका [ न जानन्ति ] प्रत्यक्षरूपसे आस्वाद करनेको समर्थ नहीं हैं, क्रिया- 
मात्र मोक्षमार्ग ऐसा जानकर क्रिया करनेको तत्पर हैं। “ज्ञाननयैषिशा: अ्रपि मग्ना: 
[ ज्ञान ] शुद्ध चेतन्यप्रकाश, उसका [ नय ] पक्षपात, उसके [ एपिणः ] अभिलाणी हैं! 
भावार्थ इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव तो नहीं है, परन्तु पक्षमात्र बोलते हैं । 
[ अपि ] ऐसे भी जीव [ मग्नाः ] संसारमें डबे ही हैं। कैसे होकर डूबे ही हैं ? “यत्‌ 
अतिस्वच्छुन्दमन्दोद्यमा: [ यत्‌ ] जिस कारण [अतिस्वच्चछन्द | अ्रति ही स्वेच्छाचारपना, 
ऐसा है [ मन्दोधमाः ] शुद्ध चेतन्यस्वरूपका विचारमात्र भी नहीं करते हैं। ऐसे जो 
कोई हैं उन्हें मिथ्याहष्टि जानना । यहां कोई आशंका करता है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
मोक्षमार्ग ऐसी प्रतीति करने पर मिथ्यादृष्टिपना क्यों होता है ? समाधान इस प्रकार है... 
वस्तुका स्वरूप इस प्रकार है कि जिस काल शुद्ध स्वरूपका अनुभव है उस काल 
अशुद्धतारूप है जितनी भाव द्रव्यरूप क्रिया उतनी सहज ही मिटती है । मिथ्यादृष्टि 
जीव ऐसा मानता है कि जितनी क्रिया जेसी है वैसी ही रहती है, शुद्धस्वरूप ग्रनुभव 
मोक्षमार्ग है; सो वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नहीं है । इससे जो ऐसा मानता है वह जीव 
मिथ्यादृष्टि है, वचनमात्रसे कहता है कि शुद्धस्वरूप श्रनुभव मोक्षमार्ग है; ऐसा कहनेसे 
कार्यसिद्धि तो कुछ नहीं है। “ते विश्वस्य उपरि तरन्ति” [ ते ] ऐसे जीव सम्यर्हृष्टि 
हैं जो कोई, वे [ विश्वस्थ उपरि ] कहे हैं जो दोनों जातिके जीव उन दोनोंके ऊपर 
होकर, [ तरन्ति ] सकल कर्मोका क्षय कर मोक्षपदको प्राप्त होते हैं । कंसे हैं वे ? “ये 
सतत स्वयं ज्ञानं भवन्तः कर्म न कुवेन्ति प्रमादस्य वश जातु न यान्ति” [ ये ] जो कोई 


६२ समयसार-कलश 


निकट संसारी सम्यर्दृष्टि जीव [ सतत ] निरन्तर [ स्वयं ज्ञानं ] शुद्ध ज्ञानस्वरूप 
[ भवन्तः ] परिणमते हैं, [ कर्म न कुवन्ति ] अनेक प्रकारकी क्रियाको मोक्षमार्ग जानकर 
नहीं करते हैं; भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार कर्मके उदयमें शरीर विद्यमान है 
पर हेयरूप जानते हैं, उसी प्रकार अनेक प्रकारकी क्ियायें विद्यमान हैं पर हेयरूप 
जानते हैं । [ प्रमादस्य ब्श जातु न यान्ति | क्रिया तो कुछ नहीं--ऐसा जानकर 
विषयी अ्रसंयमी भी कदाचित्‌ नहीं होते, क्योंकि असंयमका कारण तीत्र संक्लेश परिणाम 
है सो तो संवलेश मूल ही से गया है। ऐसे जो सम्यग्हष्टि जीव वे जीव तत्काल मात्र 
मोक्षपदको पाते हैं ॥|१२-१११॥।। 


( मन्दाक्रान्ता ) 
भेदोन्‍्माद॑ भूमरसभराज्नाटयत्पीतमोहं 
मुलोन्मूलं सकलमपि तत्कर्म कृत्वा बलेन । 
हेलोन्मीलत्परमकलया सार्धमारब्धकेलि 
ज्ञानज्योतिःकवलिततम:प्रोज्जजम्भे भरेण ॥१३-११२॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--' ज्ञानज्योति: भरेण प्रोज्जजुम्भे” [ ब्ञानज्योतिः ] 
शुद्ध स्वरूपका प्रकाश [ भरेण ] भ्रपनी सम्पूर्ण सामथ्यके द्वारा [ प्रोज्जजुम्मे ] प्रगट 
हुआ । कसा है ? 'हेलोन्मीलत्परमकलया सार्द्ध आरव्धकेलि” [ हेला ]) सहजरूपसे 
[ उन्मीलत्‌ ] प्रगट हुए [ परमकलया ] निरन्तरपने अतीन्द्रिय सुखप्रवाहके [ साद्ध ] 
साथ [ आरब्धकेलि ] प्राप्त किया है परिणमन जिसने, ऐसा है। और कसा है ? 
“कवलिततम:” [ कवलित ] दूर किया है [ तमः ] मिथ्यात्वग्रन्धकार जिसने, ऐसा है । 
ऐसा जिस प्रकार हुआ है उस प्रकार कहते हैं--“तत्कर्म सकलमपि बलेन मूलोन्मूलं 
कृत्वा” [ तत्‌ ] कही है भ्रनेक प्रकार [ कम ] भावरूप अथवा द्रव्यरूप क्रिया-न सकल॑ 
अपि ] पापरूप अथवा पृण्यरूप-( उसे ) [ बलेन ] बलजोरीसे [ मूलोन्मूल॑ कृत्वा ] 
जितनी क्रिया है वह सब मोक्षमार्ग नहीं है ऐसा जान समस्त क्रियामें ममत्वका त्याग 
कर शुद्ध ज्ञान मोक्षमार्ग है ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ । केसा है कर्म ? “भेदोन्मादं” 
[ भेद ] शुभ क्रिया मोक्षमार्ग ऐसा पक्षपातरूप भेद ( अ्रन्तर ) उससे [ उन्मादं ] हुआ है 
गहिलपना ( पागलपना ) जिसमें, ऐसा है। झौर कैसा है ? “पीतमोहं” [ पीत ] 


पृष्य-पाप-अ्धिकार रे 


निगला है [ मोह ] विपरीतपना जिसने, ऐसा है। जैसे कोई धतूराका पान कर 
गहिल होता है ऐसा है जो पुृण्यकर्मको भला मानता है। और कैसा है ? “भ्रमरसभरात्‌ 
नाटयत्‌” [ श्रम | धोखा, उसका [ रस ] अमल, उसका [ भरात्‌ | अत्यन्त चढ़ना, 
उससे [ नाटयतू ] नाचता है । भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार कोई धतूरा पीकर 
सुध जानेपर नाचता है उसी प्रकार मिथ्यात्वकर्मके उदयमें शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे 
भृष्ट है । शुभ कमेके उदयसे जो देव आदि पदवी, उसमें रंजायमान होता है कि मैं देव, 
मेरे ऐसी विभूति, सो तो पृण्यकर्मके उदयसे; ऐसा मानकर बार-बार रंजायमान 
होता है ॥१३-११२॥ 





[५ ] 
आसव-अधिकार 


+ज्थीक-- 
( द्रतविलम्बित ) 
ध्रथ महामदनिर्भ रमन्थरं 
समररंगपरागतमास््रवम_। 
झ्रयमुदारगंभोी रमहोदयो 
जयति दुर्जयबोधधनुधंरः ॥१-११३॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--'अ्रथ अय॑ दुर्जयबोधधनुर्धर:आखवं जयति” [ अथ ] 
यहाँसे लेकर [ अयं दुर्जय ] यह अ्रख॒ण्डित प्रताप, ऐसा [ बोध ] शुद्ध स्वरूप अनुभव, 
ऐसा है [ धनुधरः ] महायोधा, वह [ आख्रव॑ ] ग्रशुद्ध रागादि परिग्शामलक्षगा आखव, 
उसको [ जयति ] मेटता है । भावार्थ इस प्रकार है--यहाँसे लेकर आख्रवका स्वरूप 
कहते हैं । कैसा है ज्ञान योडा ? “उदार-गम्भीरमहोदय:” [ उदार ] शाश्वत ऐसा है 
[ गम्भीर ] अनन्त शक्ति विराजमान, ऐसा है [ महोदयः ] स्वरूप जिसका ऐसा है। 
कसा है आखत्रव ? “महामदनिर्भ रमन्धरं” [ महामद ] समस्त संसारी जीवराशि आखव- 
के आधीन है, उससे हुआ है गवं-प्रभिमान, उससे [ निभर ] मग्न हुआ है [ मन्थरं ] 
मतवालाकी भाँति, ऐसा है । 'समररज्भपरागतं” [ समर ] संग्राम ऐसी ही [ रज्ञ ) भूमि, 
उसमें [ परागत॑ ] सन्‍्मुख आया है। भावार्थ इस प्रकार है--जिस प्रकार प्रकाश 
अन्धकारका परस्पर विरोध है उसी प्रकार शुद्ध ज्ञान और आखवको परस्पर 
विरोध है ॥१-११३॥ 

( शालिनी ) 


भावो रागह षमोहेविना यो 
जीवस्य स्याद्‌ ज्ञाननिव त्त एवं । 


ग्रास्व-अधिकार ह्भ्‌ 


रुन्धन्‌ सर्वान्‌ द्रव्यकर्मास्रवोधान्‌ 
एथो 5भावः:सर्वभावासत्रवाणाम_ ॥२-११४॥ 

खण्डान्वय सद्दित अर्थ-- “जीवस्य य: भाव: ज्ञाननिवृत्त एव स्यात्‌” [ जीवस्‍्थ ] 
काललब्धि प्राप्त होनेसे प्रगट हुआ है सम्यक्त्वगुग जिसका ऐसा है जो कोई जीव, उसका 
[ यः भावः | जो कोई सम्यक्त्वपूर्वक शुद्धस्वरूपअनुभवरूप परिणाम । ऐसा परिणाम 
कैसा होता है ? [ ज्ञाननिव्व त एव स्थात्‌ ] शुद्ध ज्ञानचेतनामात्र है। उस कारणसे “एषः” 
ऐसा है जो शुद्ध चेतनामान्र परिणाम, वह “सर्वेभावास्रवाणां ग्रभाव:” [ सर्वे ] भ्रसंख्यात 
लोकमात्र जितने [ भाव ] शअशुद्ध चेतनारूप राग, देष, मोह आदि जीवके विभावपरिणाम 
होते हैं जो [ आलवाणां ] ज्ञानावरणादि पुदूगलकरंके आगमनको निमित्तमात्र हैं उनके 
[ अभावः ] मूलोन्मूल विनाश हैं। भावार्थ इस प्रकार है--जिस काल शुद्ध चैतन्यवस्तुकी 
प्राप्ति होती है उस काल मिथ्यात्व राग द्वं परूप जीवका विभावपरिणाम मिटता है, 
इसलिए एक ही काल है, समयका ग्रन्तर नहीं है। कैसा है शुद्ध भाव ? “राग ष-मोहै: 
विना” रागादि परिणाम रहित है । शुद्ध चेतनामात्र भाव है । और कंसा है ? “द्रव्य 
कर्माखवौधान्‌ सर्वान्‌ रुन्धन्‌” [ द्रव्यकर्म | ज्ञानावरणाएदि कर्मेपर्यायरूप परिशमा है 
पुदूगलपिण्ड, उसका [ आज्नव ] होता है धाराप्रवाहरूप समय-समय श्रात्मप्रदेशोंके साथ 
एक्क्षेत्रावगाह, उसका [ ओघ ] समूह । भावार्थ इस प्रकार है-ज्ञानावरणादिरूप 
कर्मवर्गंगा परिणमती है, उसके भेद असंख्यात लोकमात्र हैं। उसके [ सर्वान्‌ ] जितने 
धारारूप आझाते हैं कर्म उन सबको [ रुन्धन्‌ ] रोकता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है-- 
जो कोई ऐसा मानेगा कि जीवका शुद्ध भाव होता हुआ रागादि अशुद्ध परिणामका नाश 
करता है, आख्रव जैसा ही होता है वैसा ही होता है सो ऐसा तो नहीं, जैसा कहते हैं 
वेसा है--जीवके शुद्ध भावरूप परिणमने पर अवश्य ही अशुद्धभाव मिटता है। अशुद्ध 
भावके मिटने पर अवश्य ही द्रव्यकर्मरूप आख्रव मिटता है, इसलिये शुद्ध भाव उपादेय 


है, अन्य समस्त विकल्प हेय है ॥२-११४॥ 
( उपजाति ) 


सावास्थवाभावमयं प्रपन्नों 
द्रव्यास्वेध्यः स्वत एवं भिन्नः । 

ज्ञानी सदा ज्ञानसयकभावो 

निराखबो ज्ञायक एक एवं ॥३-११५॥ 


६६९ समयसार-कलक्ष 


खण्हान्वय सद्दित अर्थ--“भ्रय॑ं ज्ञानी निराखव एव” [ अय॑ ] द्रव्यरूप विद्यमान 
है वह [ ज्ञानी ] सम्यग्हष्टि जीव [ निरास्रवः एवं ] आ्राखवसे रहित है। भावार्थ 
इस प्रकार है--सम्यग्दृष्टि जीवोंको नौंध कर ( समभ पूर्वक ) विचारने पर 
आख्रव घटता नहीं । कैसा है ज्ञानी ? “एक:” रागादि अशुद्ध परिणामसे रहित है, 
शुद्धस्वरूप परिणमा है । और कंसा है ? “ज्ञायक:” स्वद्रव्यस्वरूप परद्रव्यस्वरूप समस्त 
ज्ेय वस्तुको जाननेके लिए समर्थ है । भावार्थ इस प्रकार है-ज्ञायकमात्र है, रागादि 
अशुद्ध रूप नहीं है । और कंसा है ? “सदा ज्ञानमयकभाव:” [ सदा ] सर्व काल धारा- 
प्रवाहरूप [ ज्ञाननय ] चेतनरूप ऐसा है [ एकमावः ] एक परिणाम जिसका, ऐसा है, 
भावार्थ इस प्रकार है--जितने' विकल्प हैं वे सब मिथ्या । ज्ञानमात्र वस्तुका स्वरूप था 
सो भ्विनश्वर रहा । निरासत्रवपना सम्यर्दृष्टि जीवको जिस प्रकार घटता है उस प्रकार 
कहते हैं--“भावास्रवाभावं प्रपन्न:” [ भावास्रत्र ] मिथ्यात्व राग द्वं षरूप अशुद्ध चेतना- 
परिणाम, उसका [ अभाब॑ ) विनाश, उसको [ प्रपन्नः | प्राप्त हुआ है। भावार्थ इस 
प्रकार है--प्रनन्‍्त कालसे लेकर जीव मिथ्यादृष्टि होता हुआ मिथ्यात्व, राग, द्व षरूप 
परिणमता था, उसका नाम आख्रव है । सो तो काललब्धि प्राप्त होने पर वही जीव सम्यक्त्व 
पर्यायरूप परिणमा, शुद्धतारूप परिणामा, अशुद्ध परिणाम मिटा इसलिए भावास्र वसे 
तो इस प्रकार रहित हुआ । “द्रव्यास्रवेभ्य:ः स्वत एवं भिन्न:” [ द्रव्यास्रवेभ्यः ] ज्ञाना- 
वरणादि कर्म पर्यायरूप जीवके प्रदेशोंमें बैठे हैं पुदुगलपिण्ड, उनसे [ स्वतः ] स्वभावसे 
[ मिन्नः एवं ] सर्व काल निराला ही है। भावार्थ इस प्रकार है--आ्राख़व दो प्रकारका 
है । विवरण--एक द्रव्याखत्र है, एक भावास्रव है द्रव्याख्रव कहने पर कमंरूप बेठे 
हैं आत्माके प्रदेशोंमें पुदगलपिण्ड, ऐसे द्रव्यास्रवसे जीव स्वभाव ही से रहित है । यद्यपि 
जीवके प्रदेश कर्म पुद्गलपिण्डके प्रदेश एक ही क्षेत्रमें रहते हैं तथापि परस्पर एक द्रव्य- 
रूप नहीं होते हैं, श्रपने अपने द्रव्य गुण पर्थायरूप रहते हैं । इसलिये पुदगलपिण्डसे जीव 
भिन्न है। भावास्रव कहने पर मोह राग द्वेषलप विभाव अशुद्धेचेतन परिरश्शाम सो ऐसा 
परिणाम यद्यपि जीवके मिथ्यादृष्टि अवस्थामें विद्यमान ही था तथापि सम्यक्त्वरूप 
परिणमने पर अशुद्ध परिगाम मिटा । इस कारणा सम्यग्हष्टि जीव भावास्रवसे रहित है । 
इससे ऐसा भ्रथ निपजा कि सम्यस्हृष्टि जीव निराखव है ॥॥३-११५॥ ह 


और सम्यर्इृष्टि जीव जिस प्रकार निरास्रव है उस प्रकार कहते हैं-- 


आखव-अधिकार ७ 
( शादूं लविक्रीडित ) 
सन्न्यस्यन्निजबुद्धिपृ्वंसनिशं रागं समग्रं स्वयं 
वारंवारमबुद्धिप्‌्वंभपि त॑ जेतु स्वशक्ति स्पृशन्‌ । 
उच्छिन्दनूपरवृत्तिमेव सकलां ज्ञानस्य पूर्णो भवन्‌ 
श्रात्मा नित्यनिरास्रवों भवति हि ज्ञानी यदा स्यात्तदा ॥।४-११६॥। 


खण्डान्वयसहित अथै-- आत्मा यदा ज्ञानी स्यात्‌ तदा नित्यनिराखवश्भवति'' 
[ आत्मा ) जीवद्रव्य [ यदा ] जिसी काल [ ज्ञानी स्थात्‌ ] अनंत कालसे विभाव 
सिथ्यात्वभावरूप परिणमा था सो निकट सामग्री पाकर सहज ही विभाव परिणाम छूट 
जाता है, स्वभाव सम्यक्त्वरूप परिणमता है । ऐसा कोई जीव होता है । [ तदा ] उस 
कालसे लेकर पूरे आगामी कालमे [ नित्यनिरास्रवः ] स्वंथा सव॑ काल सम्यग्दृष्टि जीव 
अख़बसे रहित [ भवति ]) होता है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई संदेह करेगा कि 
सम्यग्दारि आख्रव सहित है कि आख्रव रहित हैं? समाधान ऐसा कि आखबसे रहित 
है । क्या करटा हुआ निरास्तरव है ? 'निजदबुद्धिपूर्व रागं समग्र अ्रनिशं स्वयं सन्न्यस्यन्‌” 
[ निज ] अपने [ बरद्धि ] मनको [ पूष ] आलम्बन कर होता है जितना मोह राग द्वेष- 
रूप अशुद्ध परिण्णाम ऐसा जो [ राग ] पर द्रव्यके साथ रंजित परिणाम, जो [ समग्नं ] 
असंख्यात लोकमात्र भेदरूप है, उसे [ अनिशे | सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके कालसे लेकर 
ग्रागामी सर्व कालमे [ स्वयं ] सहज ही [ सन्न्यस्थन्‌ | छोड़ता हुआ । भावार्थ इस 
प्रकार है--नाना प्रकारके कर्मके उदयमें नाना प्रकारकी संसार-शरीर-भोग सामग्री 
होती है । इस समस्त सामग्रीको मोगता हुआा मैं देव हूँ, मैं मनुष्य हूँ, मैं सुखी हूँ, मैं 
दुःखी हूँ, इत्यादिरूप रंजायमान नहीं होता । जानता है-मैं चेतनामात्र शुद्धस्वरूप हूं, 
यह समस्त कमंकी रचना है । ऐसा अनुभवते हुए मनका व्यापाररूप राग मिटता है । 
“अबुद्धिपर्व श्रपि त॑ जेतु' वारंवार स्वर्शाक्ति स्पृशन्‌” [ अबुद्धिपूर्व ] मनके आलम्बन विना 
मोहकर्मके उदयरूप निमित्तकारगासे परिणमे हैं अशुद्धतारूप जीवके प्रदेश, [ त॑ अपि ] 
उसको भी [ जेतु ] जीतनेके लिए [ वारंबारं ] अ्खण्डितधाराप्रवाहरूप [ स्थशरक्ति ] 
छुद्ध चैतन्य वरतु, उसको [ स्पशन्‌ ] स्वानुभवप्रत्यक्षरूपसे आस्वादता हुआ । भावाथे इस 
प्रकार है--मिथ्यात्य रागद्वेपरूप हैं जो जीवके अशुद्धचेतनारूप विभाव परिणाम वे दो 
प्रकारके हैं--एक परिणाम बुद्धिपूर्वक हैं, एक परिणाम अबुद्धिपूर्वक हैं। विवरण--- 
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बुद्धिपू्वक कहने पर जो सब परिणाम मनके द्वारा प्रवत॑ते हैं, बाह्य विषयके आधारसे 
प्रवंते हैं। प्रवर्तते हुए वह जीव आप भी जानता है कि मेरा परिणाम इस रूप है | तथा 
अन्य जीव भी अनुमान करके जानता है जो इस जीवके ऐसा परिणाम है। ऐसा परिणाम 
बुद्धिपूर्वक कहा जाता है। सो ऐसे परिणामको सम्यग्दष्टि जीव मेट सकता है, क्योंकि 
ऐसा परिणाम जीवकी जानकारीमें है । शुद्धस्वरूपका शभ्रनुभव होने पर जीवके सहाराका 
भी है, इसलिए सम्यर्दृष्टि जीव पहले ही ऐसा परिणाम मेटता है। अबुद्धि पृवेक परिणाम 
कहने पर पाँच इन्द्रिय और मनके व्यापारके बिना ही मीोहकमंके उदयका निमित्त कर 
मोह राग द्वेषरूप अशुद्धविभावपरिणामरूप आप स्वयं जीव द्रव्य असंख्यात प्रदेशोंमें 
परिणमता है सो ऐसा परिणमन जीवकी जानकारीमें नहीं है और जीवके सहाराका 
भी नहीं है, इसलिए जिस किसी प्रकार मेटा जाता नहीं । झतएव ऐसे परिशामको 
भेटनेके लिये निरन्तरपने शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है, शुद्ध स्वरूपका अनुभव करने पर 
सहज ही मिटेगा । दूसरा उपाय तो कोई नहीं, इसलिए एक शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
उपाय है । और क्‍या करता हुआ निराखत्रव होता है ? “एवं परव॒त्ति सकलां उच्छिन्दनु” 
[ एव ] अवश्य ही [ पर ] जितनी ज्ञेय वस्तु है उसमें [ बृत्ति ] रंजकपना ऐसी परिणाम- 
क्रिया, जो [ सकहां ] जितनी है शुभरूप अथवा अशुभरूप, उसको [ उच्छिन्दन ] मूलसे 
ही उखारता हुआ सम्यर्दृष्टि निराख़व होता है। भावार्थ इस प्रकार है--जशैय-ज्ञायकका 
सम्बन्ध दो प्रकार है--एक तो जानपनामात्र है, राग-द्वेषरूप नहीं है। यथा--केवली 
सकल ज्ञेय वस्तुकों देखते जानते हैं परन्तु किसी वस्तुमें राग-द्ेष नहीं करते | उसका 
नाम शुद्ध ज्ञानचेतना कहा जाता है । सो सम्यग्दृष्टि जीवके शुद्ध ज्ञानचेतनारूप जानपना 
है, इसलिए मोक्षका कारण है-बन्धका कारण नहीं है | दूसरा जानपना ऐसा जो कितनी 
ही विषयरूप वस्तुका जानपना भी है और मोह कर्मके उदयका निमित्त पाकर इृष्में 
राग करता है, भोगकी अभिलाषा करता है तथा अनिष्टमें द्ेंघ. करता है, अरुचि करता 
है सो ऐसे राग-द्वेषसे मिला हुआ है जो ज्ञान उसका नाम ग्रशुद्ध चेतनालक्षण कर्मचेतना 
कमेफलचेतनारूप कहा जाता है, इसलिए बन्धका कारण है। ऐसा परिणमन सम्यर- 
दृष्टिके नहीं है, क्योंकि मिथ्यात्वरूप परिणाम गया होनेसे ऐसा परिणामन नहीं होता है । 
ऐसा अशुद्ध ज्ञानचेतनारूप परिणाम मिथ्यादृष्टिके होता है। और कैसा होता हुआ 
निराखव होता है ? “ज्ञानस्य पूर्गा: भवन्‌" पूर्ण ज्ञानरूप होता हुआ । भावार्थ इस प्रकार 
है--शानका खण्डितपना यह कि वह राग-देषसे मिला हुआ है । राग-द्वष गये होनेसे 


ग्रास्रव-्भ्रधिकार ' हैह 


ज्ञानका पूर्णपना कहा जाता है। ऐसा होता हुआ सम्यग्दृष्टि जीव निराखब 
है ॥ ४-११६ ॥। 


( भनुष्टूप्‌ ) 
सर्वेस्थामेव जीवन्त्यां द्रव्यप्रत्ययसन्ततों । 
कृतो निरास्रवो ज्ञानी नित्यमेवेति चेन्मतिः ॥५-११७॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--यहाँ कोई आहांका करता है--सम्यर्हृष्टि जीव स्वथा 
निराखव कहा और ऐसा ही है। परन्तु ज्ञानावरणादि द्रव्यपिण्ड जैसा था वैसा ही 
विद्यमान है । तथा उस कर्मके उदयमें नाना प्रकारकी भोगसामग्री जैसी थी वैसी ही 
है । तथा उस कर्मके उदयमें नाना प्रकारके सुख-दुःखको भोगता है, इन्द्रिय-शरी र- 
सम्बन्धी भोग सामग्री जैसी थी वैसी ही है । सम्यग्हष्टि जीव उस सामग्रीको भोगता भी 
है । इतनी सामग्रीके रहते हुए निराख़वपना कैसे घटित होता है ऐसा कोई प्रश्न करता 
है- “द्रव्यप्रत्ययसन्ततौ सर्वेस्थामेव जीवन्त्यां ज्ञानी नित्यं निराख्रव: कुतः” [ द्वव्यप्रत्यय ] 
जीवके प्रदेशोंमें परिणमा है पुदूगल पिण्डरूप अनेक प्रकारका मोहतीयकमे, उसकी 
[ सनन्‍्ततो ] सन्‍्तति-स्थितिबन्धरूप बहुत काल पर्यन्त जीवके प्रदेशोंमें रहती है। [सर्वेस्यां] 
जितनी होती, जैसी होती [ जीबन्त्यां ] उतनी ही है, विद्यमान है, वैसी ही है । [ एव ] 
निश्चयसे फिर भी [ ब्वानी ] सम्यग्दष्टि जीव [ नित्य निराख्रव! ] सर्वथा सर्व काल 
आखवसे रहित है ऐसा जो कहा सो [ क्ुतः ] क्या विचार करके कहा “चेत्‌ इति 
मतिः” [ चेत्‌ ] भो शिष्य ! यदि [ इति मतिः ] तेरे मनमें ऐसी आशंका है तो उत्तर 
सुन, कहते हैं ॥५-११७॥। 
( मालिनी ) 

विजह॒ति न हि सत्तां प्रत्ययाः प्वंबद्धाः 

समयमनुसरन्तो यद्यपि द्रव्यरूपाः । 

तदपि सकलरागह षसोहव्युदासा- 

दवतरति न जात ज्ञानिनः कर्मबन्धः ॥६-११८॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ---“तदपि ज्ञानिन: जातु कमेबन्ध: न अवतरति” [तदपि] 
तो भी [ ह्वानिनः ] सम्यग्हष्टि जीवके [ जातु ] कदाचित्‌ किसी भी नयसे [ कमबन्धः ] 
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ज्ञातावरणादिरूप पुद्गलपिण्डका नुतन आगमन-कर्मरूप परिणमन [ न अबवतरति ] 
नहीं होता । भ्रथवा जो कभी सूक्ष्म भ्रबुद्धिपृर्वक राग-हेष परिणामसे बन्ध होता है, अति 
ही अल्प बन्ध होता है तो भी सम्यग्हृष्टि जीवके बन्ध होता है ऐसा कोई तीनों कालोंमें 
कह सकता नहीं । झागे कैसा होनेसे बन्ध नहीं? 'सकलरागढ़ षमोहव्युदासात्‌ जिस 
कारणसे ऐसा है उस कारणसे बन्ध नहीं घटित होता । [ सकल ] जितने शुभरूप अथवा 
अशुभरूप [ राग ] प्रीतिरूप परिणाम [ हष ] दुष्ट परिण्गाम [ मोह ] पुदगलकद्गव्यकी 
विचित्रतामें आत्मबुद्धि ऐसा विपरीतरूप परिणाम, ऐसे [ व्युदासात्‌ ] तीनों ही परि- 
खामोंसे रहितपना ऐसा कारण है, इससे सामग्रीके विद्यमान होते हुए भी सम्यग्हृष्टि 
जीव कमंबन्धका कर्ता नहीं है । विद्यमान सामग्री जिस प्रकार है उस' प्रकार कहते 
हैं-- यद्यपि पू्वबद्धा: प्रत्यया: द्रव्यरूपा: सत्तां न हि विजह॒ति” [ यद्यपि ] जो ऐसा भी 
है कि [ पूर्बबद्धाः ] सम्यक्त्वकी उत्पत्तिके पहले जीव मिथ्याहृष्टि था, इससे मिथ्यात्व, 
राग, ढं षरूप परिणामके द्वारा बाँधे थे जो [ द्र॒व्यरूपाः प्रत्ययाः ] मिथ्यात्वरूप तथा 
आांरिश्रमोहरूप पुदुगल क्मपिण्ड, वे [ सत्ता |] स्थिति बन्धरूप होकर जीवतके प्रदेशोंमें 
कर्मरूप विद्यमान हैं ऐसे अ्रपने अस्तित्वको [ न हि विजहति ] नहीं छोड़ते हैं । उदय भी 
देते हैं ऐसा कहते हैं--“समयं अनुसरन्तः अ्रपि” [ समय ] समय समय प्रति अखण्डित 
धाराप्रवाहरूप [ अनुसरन्तः अपि ] उदय भी देते हैं; तथापि सम्यग्हष्टि कर्मंबन्धका कर्ता 
नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई अनादिकालका मिथ्यादृष्टि जीव काललब्धिको 
प्राप्त करता हुआ सम्यकत्व गुणरूप परिणमा, चारित्रमोह कमंकी सत्ता विद्यमान है, 
उदय भी विद्यमान है, पंचेन्द्रिय विषयसंस्कार विद्यमान है, भोगता भी है, 
भोगता हुआ ज्ञान गुंणके द्वारा वेदक भी है; तथापि जिस प्रकार भिथ्याहृष्टि जीव 
भ्रात्मस्वरूपको नहीं जानता है, कर्मके उदयको आप कर जानता है, इससे दृष्ट-अनिष्ट 
विषय सामग्रीको भोगता हुआ राग-द्रेप करता है, इससे कमंका बंधक होता है उस प्रकार 
सम्यग्दृष्टि जीव नहीं है । सम्यग्दृष्टि जीव आत्माको शुद्धस्वरूप श्रनुभवता है, शरीर आदि 
समस्त सामग्रीको कर्मका उदय जानता है, आये उदयको खपाता है। परन्तु अन्तरंगमें 
परम उदासीन है, इसलिए सम्यग्दृष्टि जीवको कर्मवन्ध नहीं है । ऐसी अवस्था सम्यरहृष्टि 
जीवके सर्वकाल नहीं । जब तक सकल कर्मोंका क्षय कर निर्वाणपदवीको प्राप्त करता 
है तब तक ऐसी अवस्था है जब नि्व्षपद प्राप्त करेगा उस कालका तो कुछ कहना 
ही नहीं--साक्षात्‌ परमात्मा है ॥॥६-११८॥। 
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( अनुष्टप ) 
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रागहेषविमोहानां ज्ञानिनो यदसम्भवः । 
तत एवं न बन्धो उस्य ते हि बन्धस्य कारणम्‌ ॥७-११४॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--ऐसा कहा कि सम्यग्दृष्टि जीवके बन्ध नहीं है सो ऐसी 
प्रतीति जिस प्रकार होती है उस प्रकार और कहते हैं--“यत्‌ श्ञानिन: रागद्वेषविमोहानां 
असम्भव: ततः श्रस्थ बन्ध: न [ यत्‌ ] जिस कारण [ ज्ञानिनः ) सम्यम्दृष्टि जीवके 
[ राग ] रंजकपरिणाम [९५ ] उद्बंग [ विमोहानां ] प्रतीतिका विपरीतपना ऐसे 
प्रशुद्ध भावोंकी [ असम्मवः ] विद्यमानता नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है--सम्यस्दृष्टि 
जीव कर्मके उदयमें रंजायमान नहीं होता, इसलिये रामादिक नहीं हैं [ ततः ] उस 
कारणसे [ अस्य ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ बन्धः न ] ज्ञानावरणादि द्रव्यकर्मका बन्ध 
नहीं है ।.“एव” निशचयसे ऐसा ही द्रव्यका स्वरूप है । “हि ते बन्धस्य कारण” [ हि ] 
जिस कारण [ ते ] राग, द्व ष, मोह ऐसे अशुद्ध परिणाम [ बन्धस्य कारण ) बन्धके 
कारण हैं । भावार्थ इस प्रकार है--कोई अज्ञानी जीव ऐसा मानेगा कि सम्परदृष्टि 
जीवके चारित्रमोहका उदय तो है, वह उदयमात्र होने पर आगामी ज्ञानावरणादि कर्मका 
बन्ध होता होगा ? समाधान इस प्रकार है--चारित्रमोहका उदयमात्र होने, पर बन्ध 
नहीं है । उदयके होने पर जो जीवके राग, ढ ष, मोहपरिणाम हो तो कम्मंबन्ध होता है 
अन्यथा सहस्र कारण हो तो भी कमंबन्ध नहीं होता । राग, द्व ष, मोह परिणाम भी 
भिथ्यात्व कर्मके उदयके सहारा है, मिथ्यात्वके जाने पर अभ्रकेले चारित्रमोहके उदयके 
सहारा का राग, हू ष, मोह परिणाम नहीं है। इस कारण सम्यग्दृष्टिके राग, ह्वं ष, 
मोहपरिणाम होता नहीं, इसलिए कमंबन्धका कर्ता सम्यग्दृष्टि जीव नहीं होता 
॥७-११६॥ 


( वसन्‍्ततिलका ) 


ग्रध्यास्य शुद्धनयमुद्धतबो धचिह- 

सेकाग्रयमेव कलयन्ति सर्दव ये ते । 
रागादिमक्तमनसः सतत भवन्‍न्तः 

पश्यन्ति बन्धविधुरं समयस्य सारभ्‌ ॥८-१२०॥। 
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खण्हान्यय सहित अथ--'ये शुद्धनयं ऐकाग्र्यं एवं सदा कलयन्ति” [ये ] 
जो कोई आसजल्न भव्य जीव [ शुद्धनयं ] निविकल्प शुद्ध चेतन्यवस्तुमात्रका, [ ऐकाग्रुय ] 
समस्त रागादि विकल्पसे चित्तका निरोध कर [एवं ) चित्तमें निश्चय लाकर 
[ कलयन्ति ] अखण्डित धाराप्रवाहरूप अभ्यास करते हैं [ सदा ] सर्व काल | कसा है ? 
“उद्धतबोधचिक्त ” [ उद्धत ] सर्व काल प्रगटठ जो [ बोध ] ज्ञानग्रुण वही है [ चिह्द ] 
लक्षण जिसका, ऐसा है। क्‍या करके “अ्रध्यास्थ/ जिस किसी प्रकार मनमें प्रतीति 
लाकर । “ते एवं समयस्य सारं पव्यन्ति” [ते एवं] वे ही जीव निशचयसे [समयस्य सार] 
सकल कमंसे रहित ग्रनन्तचतुश्य विराजमान परमात्मपदको [ पश्यन्ति ] प्रगटरूपसे 
पाते हैं। कंसा पाते हैं ? “बन्धविधुरं” [ बन्ध ] भ्रनादि कालसे एकबन्धपर्यायरूप चला 
थ्राया था ज्ञानावरणादि कमेरूप पुद्गलपिण्ड, उससे [ विधुरं ] सवेथा रहित है। भावार्थ 
इस प्रकार है--सकल कमंके क्षयसे हुआ है शुद्ध, उसकी प्राप्ति होती है शुद्धस्वरूपका 
प्रनुभव करते हुए । कैसे हैं वे जीव ? “रागादिमुक्तमनस:” राग, द्वेष, मोहसे रहित है 
परिणाम जिनका, ऐसे हैं। भ्रौर कंसे हैं? “सतत भवन्त:” [ सतत ] निरन्तरपने 
[ भवन्तः ) ऐसे ही हैं । भावार्थे इस प्रकार है--कोई जानेगा कि सर्वकाल प्रमादी रहता 
है, कभी एक जैसा कहा वसा होता है सो इस प्रकार तो नहीं, सदा सवेकाल शुद्धपनेरूप 
रहता है ॥८५-१२०॥ 
( वसन्ततिलका ) 

प्रच्युत्य शुद्धनयतः पुनरेव ये तु 

रागादियोगमुपयान्ति विमुक्तबोधा: । 

ते करंबन्धमिह बिभ्रति प्वंबदध- 

द्रव्याखवे: कृतविचित्रविकल्पजालस्‌ ॥६-१२१॥ 

खण्डान्यय सहित अर्थ--“तु॒ पुनः” ऐसा भी है--"ये शुद्धनयतः प्रच्युत्य 

रागादियोग॑ उपयान्ति ते इह कर्मबन्ध॑ विश्व” [ थे ] जो कोई उपछामसम्यग्दृष्टि अथवा 
वेदकसम्यग्दृष्टि जीव [ शुद्धनयतः ] शुद्ध चैतन्यस्वरूपके अनुभवसे [ प्रच्युत्य ] भ्रष्ट हुए 
हैं तथा [ रागादि ] राग, ढं घ, मोहरूप अशुद्ध परिरणाम [ योग ] रूप [ उपयान्ति ] 
होते हैं [ ते | ऐसे हैं जो जीव वे [ कमबन्ध॑ ] ज्ञानावरगगादि कर्मरूप पुदूगलपिण्ड 
[ विश्नति ] नया उपाजित करते हैं। भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दष्टि जीव जब तक 
सम्यक्त्वके परिणामोंसे साबुत रहता है तब तक राग, ढ ष, मोहरूप अशुद्ध परिणामके 
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नहीं होनेसे ज्ञानावरणादि कर्मबन्ध नहीं होता । ( किन्तु ) जो सम्यग्दृष्टि जीव थे पीछे 
सम्यक्त्वके परिणामसे भ्रष्ट हुए, उनको राग,द्वेष, मोहरूप अशुद्ध परिणामके होनेसे 
ज्ञानाव रणादि कर्मबन्ध होता है, क्योंकि मिथ्यात्वके परिणाम अ्शुद्धरूप हैं। कंसे हैं वे 
जीव ? “विमुक्तबोधा:” [ विम्ृक्त ] छूटा है [ बोधाः ] शुद्धस्वरूपका अ्रनुभव जिनका, 
ऐसे हैं । कैसा है क्मंबन्ध ? “पू्वंबद्धद्रव्याखवे: कृतविचित्रविकल्पजालं” [ पूर्व ] सम्य- 
क्त्वके बिना उत्पन्न हुए [ बद्ध ] मिथ्यात्व, राग, द्व षरूप परिणामके द्वारा बाँधे थे जो 
[ द्रव्यात्ननेः ] पुदुगलपिण्डरूप मिथ्यात्वकर्म तथा चारित्र मोहकर्म उनके द्वारा [ कृत ] 
किया है [ विचित्र | नानाप्रकार [ विकल्प ] राग, ढ ष, मोहपरिणाम, उसका [ जाले ] 
समृह ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है--जितने' काल जीव सम्यक्त्वके भावरूप परिणमा 
था उतने काल चारित्रमोहकर्म कीले हुए सर्पके समान अपना कार्य करनेके लिए समर्थ 
नहीं था । जब वही जीव सम्यकत्वक भावसे भ्रष्ट हुआ मिथ्यात्व भावरूप परिणमा तब 
उकीले हुए सर्पके समान अपना कार्य करनेके लिए समर्थ हुआ । चारित्रमोहकर्मका कार्य 
ऐसा जो जीवके अशुद्ध परिणमनका निमित्त होना। भावार्थ इस प्रकार है-जीवके 
मिथ्यादृष्टि होनेपर चारित्रमोहका बन्ध भी होता है। जब जीव सम्यक्त्वको प्राप्त करता 
है तब चारित्रमोहके उदयमें बन्ध होता है परन्तु बन्धशक्ति हीन होती है, इसलिए बंध 
नहीं कहलाता । इस कारण सम्यकत्वके होनेपर चारित्रमोहको कीले हुए सपंके समान 
ऊपर कहा है। जब सम्यक्त्व छूट जाता है तब उकीले हुए सर्प के समान चारित्रमोहको 
कहा सो ऊपरके भावार्थका अभिप्राय जानना ॥६-१२१॥ 


( भनुष्टुप्‌ ) 
इदमेवात्र तात्पर्य हेयः शुद्धनयों न हि। 
नास्ति बंधस्तदत्यागात्तत्यागादबंध एवं हिं ॥१०-१२२॥ 
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खण्डान्तय सहित अर्थ-- अत्र इदं एवं तात्पय॑” [ अन्न ] इस समस्त अधिकारमें 
[ हद एवं तात्पर्य ] निशचयसे इतना ही कार्य है। वह कार्य कैसा ? “शुद्धनयः हेय: न 
हि” [ शुद्धनयः ] आत्माके शुद्ध स्वरूपका अनुभव [ हेयः न हि ] सूक्ष्म कालमात्र भी 
विसारने (भूलने) योग्य नहीं है। किस कारण ? “हि तत्‌ भ्रत्यागात्‌ु बन्धः नास्ति” 
[ हि ] जिस कारणा [ तत ) शुद्ध स्वरूपका अनुभव, उसके [ अत्यागात्‌ ] नहीं छूटनेसे 
[ बन्धः नास्ति ] ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध नहीं होता । और किस कारण ? “तत्त्या- 
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गात्‌ बन्ध एव” [ तत ] शुद्ध स्वरूपका अनुभव, उसके [ त्यागात्‌ ] छूटनेसे [ बन्ध एवं ] 
ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध है। भावार्थ प्रगट है ॥१०-१२२॥। 


( शादू लविक्री डित ) 


धीरोदारमहिम्न्यनादिनिधने बोधे निबध्नन्धृति 
त्याज्यः शुद्धनयो न जातु कृतिभिः सर्वकषः कर्मंणाम्‌ । 
तत्नस्था: स्वमरीचिचक्रमचिरात्संहत्य निर्यदबहिः 

पूर्ण ज्ञानधनोघमंकमचल पश्यन्ति शान्तं महः ॥११-१२३॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--“कृतिमि: जातु शुद्धनयः त्याज्य: न हि” [ कृतिमिः ] 
सम्यग्दृष्टि जीवोंके द्वारा [ जातु ) सक्ष्मकालमात्र भी [ शुद्धनय! | शुद्ध चेतन्यमात्र- 
वस्तुका अनुभव [ त्याज्यः न हि ) विस्मरण योग्य नहीं है। कैसा है शुद्धनय ? “बोधे 
धृति निबंध्नन्‌” [ बोधे ] आत्मस्वरूपमें [ धृर्ति | भ्रतीन्द्रिय सुखस्वरूप परिणतिकों 
[ निबध्नन्‌ ] परिणमाता है | कैसा है बोध ? “थीरोदारमहिम्नि” [ धीर ] जाश्वती 
[ उदार ] धाराप्रवाहरूप परिगामनशील, ऐसी है [ महिम्नि | बढाई जिसकी, ऐसा है । 
और कंसा है ? “अनादिनिधने” [ अनादि ] नहीं है श्रादि [ अनिधने ] नहीं है अन्त 
जिसका, ऐसा है । और कसा है शुद्धनय ? “कर्मणां सर्वकष:” [ कर्मणां ] ज्ञानावर- 
णादि पुद्गलक्मंपिण्डका अथवा राग, द्वेण, मोहरूप अशुद्ध परिणामोंका [ मवकपः ] 
मूलसे क्षयकरणशील है। “ततन्रस्थाः भान्तं महः पश्यन्ति” [ तत्रस्था; | शुद्धस्वरूप- 
ग्रनुभवमें मग्न हैं जो जीव, वे [ शान्त ] सर्वे उपाधिसे रहित ऐसे [ मह। ] चेतन्यद्रव्य 
को [ पश्यन्ति ) प्रत्यक्षरूपसे प्राप्त करते है । भावार्थ इस प्रकार है--परमात्मपदको 
प्राप्त होते हैं । कैसा है मह ? “पूर्ण” असंख्यात प्रदेश ज्ञान विराजमान है। और कैसा 
है? “ज्ञानधनौधं” चेननाग्रुगका पुज है। और कैसा है ? “एक” समस्त विकल्पसे 
रहित निविकल्प वस्तुमात्र है। और कैसा है ? “अचल” कर्मसंयोगके मिटनेसे नि३चल 
है। क्या करके ऐसे स्वरूपकी प्राप्ति होती है ? “स्वमरीचिचक्र अचिरात्‌ संहत्य” 
[ स्प्रीचिचक' | भूट है, भ्रम जो कर्मफी सामग्री इन्द्रिय, जरीर रामादियें 
आत्मबुद्धि, उसको £ अखिरात ) तरकालशात्र [ संहत्य ) उिद्ाशकार । कैसा है 
मरीचिचक ? “बह: लियंत्‌” अनातापदार्थशि अ्मता है। भावार्थ इस प्रकार है-- 
परमात्मपदकी प्राप्ति होनेषर समस्त विकल्‍प मिटते हैं ॥११-१२३॥। 


आख्रव-प्रधिकार १०४ 
( मन्दा कान्‍्ता ) 


रागादोनां झ्षगिति विगमात्सवंतो 5प्यासवाणां 

नित्योद्योतं किसपि परम वस्त संपश्यतो5न्तः । 
स्फारस्फार: स्वरसविसरंः: प्लावयत्सवंभावा- 
नालोकान्तादचलमतुल ज्ञानमुन्मग्नमेतत्‌ ॥ १२-१२४॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--“एतत्‌ ज्ञानं उन्मरनं” [ एतत्‌ ) जेंसा कहा है वैसा 
शुद्ध [ ब्वानं ] शुद्ध चंतन्यप्रकाश [ उन्मग्नं ] प्रगट हुप्रा । जिसको ज्ञान प्रगट हुआ वह 
जीव कंसा है ? “किमपि वस्तु अन्तः संपत्यत:” [ किमपि वस्तु ] निविकल्पसत्तामात्र 
कुछ वस्तु, उसको [ अन्तः संपश्यतः ] भावश्न्‌ तज्ञानके द्वारा प्रत्यक्षपने' अवलम्बता है। 
भावार्थ इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपके अनुभवके काल जीव काष्टके समान जड़ है ऐसा 
भी नहीं है, सामान्यतया सविकल्पी जीवके समाच विकलपी भी नहीं है, भावश्र्‌ तज्ञानके 


द्वारा कुछ निविकल्प वस्तुमात्रको अवलम्बता है। अवश्य अ्रवलम्बता है। “परमं” ऐसे 
अवलम्बनको वचनद्वारसे कहनेको समर्थंपना नहीं है, इसलिए कहना शकय नहीं । कैसा है 
शुद्ध ज्ञानप्रकाश ? “नित्योद्योतं” अविनाशी है प्रकाश जिसका । किस काररासे ? 
“रागादीनां भगिति विगमात्‌” [ गंगादीनां ] राग, देष, मोहकी जातिके हैं जितने 
असंख्यात लोकमात्र अ्शुद्ध परिणाम उनका [ झगिति विगमात्‌ ] तत्काल विनाश होनेसे । 
बसे हैं अशुद्धपरिगाम ? “स्वतः भ्रपषि आखवाणां” [ सबंतः अपि ] सर्वथा प्रकार 
[ आखवाणां ] आख्रव ऐसा नाम-संज्ञा है जिनकी, ऐसे हैं। भावार्थ इस प्रकार है-- 
जीवके अशुद्ध रागादि परिणशामको सच्चा आख्रवपना घटता है, उनका निमित्त पाकर 
कर्म रूप आखवती हैं जो पुद्गलकी वर्गग्गा वे तो अशुद्धपरिणागके सहारेकी हैं, इसलिए 
उनकी कौन बात, परिणामोंके शुद्ध होनेपर सहज ही मिटती हैं। और कसा है शुद्ध 
ज्ञान ? “सर्वभावान्‌ प्लावयन्‌” [ सभावषान्‌ ]) जितने ज्ञेयवस्तु अतीत, अ्रनागत 
वर्तमानपर्यायसे सहित हैं उनको [ प्लावयन्‌ ] अपनेमें प्रतिविम्बित करता हुआ । किसके 
द्वारा ? 'स्वरसविसरै:” [ स्व॒रस ] चिद्रू प गुगा, उसकी [ विसरेः ] अनन्तश्क्ति, उसके 
द्वारा । कंसी है वे ? “स्फारस्फारें:” [ स्फार ] अनन्त शक्ति, उससे भी [ स्फारः ] 
श्रनन्तानन्तगुणी है। भावाथे इस प्रकार है--द्रव्य अनन्त हैं, उनसे पर्यायभेद अनन्तगुणे 


१४७ 
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हैं । उन समस्त ज्ेयोंसे ज्ञानकी अ्रनन्तगुणी शक्ति है । ऐसा द्रव्यका स्वभाव है। और 
कैसा है शुद्ध ज्ञान ? “आ्रालोकान्तात्‌ भ्रचल” सकल कर्मोंका क्षय होनेपर जेसा उत्पन्न 
हुआ वैसा ही अनन्त कालपयेन्त रहेगा, कभी और-सा नहीं होगा । ओर कंसा है शुद्ध 
ज्ञान ? “भ्रतुल” तीन लोकमें जिसका सुखरूप परिणमनका हृष्टांत नहीं है । ऐसा शुद्ध 
ज्ञानप्रकाश प्रगट हुआ ॥१२-१२४॥ 





[६ ] 
संवर-अधिकार 


कर ुकत->-- 

( शादहू लविक्रीडित ) 
झासंसारविरोधिसंवरजयंकान्तावलिप्तास्तरव- 
न्यक्काराप्रतिलब्धनित्यविजयं सम्पादयत्संवरम्‌ । 
व्यावत्तं पररूपतो नियमितं सम्यक स्वरूपे स्फुर- 
ज्ज्योतिश्चिन्मयमुज्ज्वलं निजरसप्राग्भारमुज्जुम्भते ॥॥ १-१२५॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--“चिन्मयं ज्योति: उज्जुम्भते” [ चितू ] चेतना, वही 
है [ मय॑ ] स्वरूप जिसका, ऐसा [ ज्योतिः ] प्रकाशस्वरूप वस्तु [ उज्जुम्भते ] प्रगट 
होता है । कंसी है ज्योति ? “स्फुरत्‌” सर्वे काल प्रगट है। और कैसी है ? “उज्ज्वल” 
करमकलंकसे रहित है । और कैसी है ? “निजरसप्राग्भारं” [ निजरस ] चेतनगुण, उसका 
[ प्राग्मारं ] समृह है । और कंसी है ? “पररूपतः व्यावृत्त” [ पररूपतः ] शेयाका रपरि- 
खमन, उससे [ व्यावृत्तं ] परान्मुख है। भावार्थ इस प्रकार है--सकल शेयवस्तुको जानती 
है तदरूप नहीं होती, भ्रपने' स्वरूप रहती है । भ्रौर कंसी है ? “स्वरूपे सम्यक्‌ नियमित” 
[ सरूपे ] जीवका शुद्धस्वरूप, उसमें [ सम्यकू ] जैसी है वेसी [ नियमितं ] गाढ्रूपसे 
स्थापित है। और कंसी है ? “संवरं सम्पादयत्‌” [ संबरं ) धाराप्रवाहरूप आख़वता है 
ज्ञानावरणादि कर्म उसका निरोध [ सम्पादयत्‌ ] करणशील है। भावार्थ इस प्रकार 
है-यहाँ से लेकर संवरका स्वरूप कहते हैं । कैसा है संवर ? “प्रतिलब्धनित्यविजयं”” 
[ प्रतिलब्ध ] पाया है [ नित्य ) शाश्वत [ विजय ] जीतपना, जिसने, ऐसा है । किस 
कारगासे ऐसा है ? “आसंसारविरोधिसंवरजयैकान्तावलिप्तास्रवन्यक्कारात्‌” [ आसंसार ] 
अनन्त कालसे लेकर [ विरोधि ] वैरी है ऐसा जो [ संबर ] बध्यमान कर्मका निरोध, 
उसका [ छय ] जीतपना, उसके द्वारा [ एकान्ताबलिप्त ] मुभसे बड़ा तीन लोकमें कोई 
नहीं ऐसा हुम्रा है गव॑ जिसको ऐसा [ आख््र ] घाराप्रवाहरूप क्ंका आगमन उसको 
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[ न्यक्कारातु ] दूर करनेरूप मानभंगके कारण । भावार्थ इस श्रकार है-आल़व तथा 
संवर परस्पर अश्रति ही वंरी हैं, इसलिए अनन्तकालसे लेकर सर्वे जीवराशि विभाव- 
मिथ्यात्वपरिणतिरूप परिणमता है, इस कारण शुद्धज्ञानका प्रकाश नहीं है। इसलिए 
आखवक सहारे सर्व जीव हैं। काललब्धि पाकर कोई आसन्नभव्य जीव सम्यक्त्वरूप 
स्वभावपरिणति परिणमता है, इससे शुद्ध प्रकाश प्रगट होता है, इससे कर्मका आख्रव 
मिटता है। इससे शुद्ध ज्ञाकका जीतपना घटित होता है ।॥१-१२५॥ 
( हादू लविकरीडित ) 

चैद्गप्यं जडरूपतां च दधतोः कृ॒त्वा विभागं दयो- 

रन्तर्दारणदारणेन परितो ज्ञानस्थ रागस्य च । 

भेदज्ञानमुदेति निर्मेलमिदं मोदध्वमध्यासिताः 

शुद्धशानधनोधमेकमधुना सन्‍्तो द्वितोयच्युताः ॥२-१२६॥। 


खण्हान्वय सहित अर्थ--“इदं भेदज्ञानं उदेति” [ इदं ] प्रत्यक्ष ऐसा [मिदल्ञानं] 
जीवके शुद्धस्वरूपका अनुभव [ उदेति ] प्रगट होता है। कसा है ? “निर्मल” राग, 
द्ेष, मोहरूप अशुद्धपरिणतिसे रहित है। और कैसा है ? “शुद्धज्ञानघनौधं” [ शुद्ज्ञान ] 
शुद्धस्वरूपका ग्राहक ज्ञान, उसका[ घन ) समूह, उसका [ ओध॑ ] पुल्न है। और 
कंसा है ? “एक” समस्त भेदविकल्पसे रहित है। भेदज्ञान जिस प्रकार होता है उस 
प्रकार कहते हैं---“ज्ञानस्य रागस्य च द्वयो: विभाग परत: कृत्वा” [ ज्ञानस्य ] ज्ञान- 
गुणमात्र [ रागस्‍्थ च ) और पअशछुद्ध परिरणति, उन [ यो ] दोनोंका [ विभाग ] भिन्न- 
भिन्नपना [ परतः ] एक दूसरेसे [ क्ृत्वा ] करके भेदज्ञान प्रगट होता है। कैसे हैं वे 
दोनों ? “चेद्रप्यं जडरूपतां च दधतो:” चेतन्यमात्र जीवका स्वरूप, जडत्वमात्र श्रशुद्ध- 
पनाका स्वरूप । कंसा करके भिन्नपना किया ? “अ्रन्तर्दारुणदारणेन” [ अन्तर्दारुण ] 
अन्तरंग सूक्ष्म श्रतुभवदृष्टि, ऐसी है [ दारणेन ] करोंत, उसके द्वारा । भावार्थ इस प्रकार 
है--शुद्ध ज्ञानमात्र तथा रागादि अशुद्धपना ये दोनों भिन्न-भिन्नरूपसे अनुभव करनेके 
लिए भ्रति सुक्ष्म हैं, क्योंकि रागादि अशुद्धपना चेतनसा दीखता है, इसलिए अतिसूक्ष्म 
दृष्टिसे, जिस प्रकार पानी कीचड़से मिला होनेसे मेला हुआ है तथापि स्वरूपका अनुभव 
करने पर स्वच्छतामात्र पानी है, मेला है सो कीचड़की उपाधि है उसी प्रकार 
रागादिपरिणामके कारण ज्ञान अशुद्ध ऐसा दीखता है तथापि ज्ञानपनामात्र ज्ञान 
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है, रागादि भ्रशुद्धपना उपाधि है। “सन्त: अधुना इदं मोदध्वं” [ सनन्‍्तः ] सम्यर्हृष्टि 
जीव [ अधुना ] वर्तमान समयमें [ हद मोदघ्य॑ ] शुद्धश्ञातानुभवको आस्वादो । कैसे हैं 
सन्‍्तपुरुष ? “अध्यासित:” शुद्धस्वरूपका अनुभव है जीवन जिनका ऐसे हैं। और कैसे 
हैं १ “द्वितीयच्युता:” हेय वस्तुको नहीं अवलम्बते हैं ॥२-१२६।॥ 

( मालिनी ) 


यदि कथमपि धारावाहिना बोधनेन 

धर बमुपलभमानः शुद्धमात्मानमास्ते । 
तदयमुदयदात्सारामसात्सानसात्मा 
परपरिणतिरोधाच्छुद्धमेवाभ्युपेति ॥३-१२७॥॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“तत्‌ अय॑ आत्मा आत्मानं शुद्ध ग्रम्युपैति” [ तद ] 
तिस कारण [ अय॑ आत्मा ) यह प्रत्यक्ष जीव [ आत्मानं ] अपने स्वरूपको [ घुद्ध ] 
जितने हैं द्रव्यकमं भावकमे, उनसे रहित [ अम्युपेति ] प्राप्त करता है । कैसा है आत्मा ? 
“उदयदात्मारामं ” [ उदयत्‌ ] प्रगट हुआ है [ आत्मा ] अपना द्रव्य, ऐसा है [ आराम ] 
निवास जिसका, ऐसा है । किस काररासे शुद्धकी प्राप्ति होती है । “परपरिणतिरोधात्‌” 
[ परपरिणति ] श्रशुद्धपता, उसके [ रोधात्‌ ] विनाशसे । अशुद्धपनाका विनाश जिस 
प्रकार होता है उस प्रकार कहते हैं--- यदि आत्मा कथमपि शुद्ध आत्मानं उपलभमान:ः 
आस्ते” [ यदि ] जो [ आत्मा ] चेतन द्रव्य [ कथमपि ] काललब्धिको पाकर सम्यक्त्व 
पर्यायरूप परिणमता हुआ [ शुद्ध ] द्रव्यकरम, भावकर्मसे रहित ऐसे [ आत्मानं ] प्रपने 
स्वरूपको [ उपलभमानः आस्ते ] आस्वादता हुआ प्रवतंता है। कंसा करके ? “बोधनेन” 
भावश्र्‌ तज्ञानके द्वारा । कंसा है भावश्र्‌ तज्ञान ? 'धारावाहिना” अखणष्डित धाराप्रवाह- 
रूप निरन्तर प्रवर्तेता है । “ध्रूवं” इस बातका निरचय है ॥३-१२७॥ 
( मालिनी ) 

निजमहिमरतानां भेदविज्ञानशक्त्या 

भवति नियतमेषां शुद्धतत््वोपलम्भ: । 

अचलितमखिलान्यद्रव्यदू रेस्थितानां 

भवति सति च तस्मिन्नक्षयः कर्ममोक्ष: ॥४-१२८॥ 


११० समयसार-कलश 


खाण्टान्वय सद्दित अर्थ-- “एवं निजमहिमरतानां शुद्धतत्त्वोपलम्भ: भवति ” 
[ ण्वां ] ऐसे जो हैं, कैसे ? [ निज्रमद्दिम ] जीवके शुद्धस्वरूप परिणमनमें [ रतानां 
मग्न हैं जो कोई, उनको [ शुद्धतत्वोपलम्भः भवति |] सकल कर्मोंस रहित अनन्त चतुश्टय 
विराजमान ऐसा जो आत्मवस्तु उसकी प्राप्ति होती है । “नियतं” अवश्य होती है। 
कैसा करके होती है ? “भेदविज्ञानशक्त्या” [ भेदविज्ञान ] समस्त परद्रव्योंसे प्रात्मस्वरूप 
भिन्न है ऐसे अनुभवरूप [ शक्त्या ] सामथ्यंके द्वारा । “तस्मिन्‌ सति कमंमोक्षों भवति” 
(विस्मिन्‌] शुद्धस्वरूपकी प्राप्ति होनेपर [ कर्ममोक्ष! मवति ] द्रव्यकर्म भावकर्मका मूलसे 
विनाश होता है। “भ्रचलितं” ऐसा द्रव्यका स्वरूप ग्रमिट है। कैसा है कमेक्षय ? 
“ग्रक्षय:” आगामी अनन्त काल तक और कर्मका बन्ध नहीं होगा । जिन जीवोंका 
कर्मक्षय होता है वे जीव कैसे हैं ? “अखिलान्यद्रव्यदूरे स्थितानां” [ अखिल ] समस्त 
हेसे जो [ अन्यद्रव्य ] अपने जीवद्रव्यसे भिन्न सब द्रव्य, उनसे [ दूरे स्थितानां ] सर्वे 
प्रकार भिन्न हैं ऐसे जो जीव, उनके ।॥४-१२५॥। 


( उपजाति ) 


सम्पद्यते संवर एष साक्षा- 
च्छुद्धात्मतत्वस्थ किलोपलम्भात्‌ । 

स भेवविज्ञानत एवं तस्मात्‌ 
तद्भेदविज्ञानमतीब भाव्यम्‌ ॥५-१२४८॥। 


खण्डान्बय सहित अथ---“तद भेदविज्ञानं ब्रतीव भाव्यं” [ तत्‌ ] उस कारणसे 
[ मेदविज्ञानं ] समस्त परद्रथ्योंसे भिन्न चेतन्यस्वरूपका भ्रनुभव [ अतीब भाव्यं ] सर्वथा 
उपादेय है ऐसा मानकर अखण्डित धाराप्रवाहरूप ग्रनुभव करना योग्य है। कैसा 
होनेसे ? “किल शुद्धात्मतत्त्वस्य उपलम्भात्‌ एष: संवरः साक्षात्‌ सम्पद्यते” [ किल ] 
निरचयसे [ शुद्धात्मतत्वस्थ ] जीवके शुद्धस्वरूपके [उपलम्भात्‌] प्राप्ति होनेसे [एपः संबरः] 
नूतन कमेंके आगमनरूप आख्रवका निरोधलक्षण संवर [ साक्षात्‌ सम्पग्रते ) सर्वथा प्रकार 
होता है। “स भेद्रविज्ञानत: एव” [ सः ] शुद्धस्वरूपका प्रगटपना [ भेदविश्ञानतः ] 
शुद्धस्वरूपके भ्रनुभवसे [ एवं ] निश्चयसे होता है । “तस्मात्‌” तिस कारण भेदविज्ञान 
भी विनाशीक है तथापि उपादेय है ॥५-१२६। 


संवर-प्रधिकार १११ 


( भनुष्टुप्‌ ) 
भावयेद्भवविज्ञानसिदमच्छिन्नधारया । 
तावद्यावत्पराच्च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥६-१३०॥ 

खण्डान्वय सद्दित अथ--इदं भेदविज्ञानं तावत्‌ श्रच्छिन्नधारया भावयेत्‌” 
[ इदं मेदविज्ञानं ] पूर्वोक्त लक्षण है जो शुद्ध स्वरूपका अनुभव उसका [ ताबतू ] उतने 
काल तक [ अच्छिन्नधारया ] भ्रखण्डित धाराप्रवाहरूपसे [ भावयेत्‌ ] आस्वाद करे। 
“यावत्‌ परात्‌ च्युत्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते” [ यावत्‌ ] जितने कालमें [ परातु च्युत्वा ] 
परसे छूट कर [ ब्वानं ] ग्रात्मा [ ज्ाने ] शुद्धस्वरूपमें [ प्रतिष्ठत ] एकरूप परिरणमे । 
भावार्थ इस प्रकार है--निरन्तर शुद्धस्वरूपका अनुभव कतंव्य है। जिस काल सकल 
कर्मक्षयलक्षण मोक्ष होगा उस काल समस्त विकल्‍प सहज ही छूट जायेंगे । वहां भेद- 
विज्ञान भी एक विकल्परूप है, केवलज्ञानके समान जीवका शुद्ध स्वरूप नहीं है, इसलिए 
सहज ही विनाशीक है ॥॥६-१३०॥ 


( श्नुष्ट्प्‌ ) 
भेदविज्ञानतः सिद्धा: सिद्धा ये किल केचन । 
प्रस्यवाभावतो बद्धा बद्धा ये किल केचन ॥७-१३१॥। 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“ये किल केचन सिद्ध ते भेदविज्ञानतः सिद्धा:” 
[ ये ] आसचन्नभव्य जीव हैं जो कोई [ किल ] निशचयसे [केचन] संसारी जीव राशिमेंसे 
जो कोई गिनतीके [ सिद्धाः ] सकल कर्मोंका क्षय कर निर्वाणापदको प्राप्त हुए [ते] 
वे समस्त जीव |[भेदविज्ञानतः] सकल परद्रव्योंसे भिन्न शुद्धस्वरूपके अनुभवसे [ सिद्धाः ] 
मोक्ष पदको प्राप्त हुए । भावार्थ इस प्रकार है--मोक्षका मार्ग शुद्धस्वरूपका अनुभव, 
अनादि संसिद्ध यही एक मोक्षमार्ग है। “ये केचन बद्धा: ते किल श्रस्य एवं अभावत: 
बद्धा:” [ ये केचन ] जो कोई [ बढ्धाः ] ज्ञानावरणादि कर्मोसे बंधे हैं [ ते ] वे समस्त 
जीव [ किल ] निश्चयसे [ अस्य एवं ) ऐसा जो भेदविज्ञान, उसके [ अभावतः३ ] नहीं 
होनेसे [ बद्धा/] बद्ध होकर संसारमें रुल रहे हें। भावाथे इस प्रकार है--भेदज्ञान 
स्वेथा उपादेय है ।।७-१३ १॥। 
( मन्दाक्रान्ता ) 
भेदज्ञानोचछलनकलनाच्छद्धतत्त्वोपलम्भा- 
द्रागग्रामप्रलयकरणात्कमंणां संवरेण । 


११२ समयसार-कलकञ्ष 


बिभ्रत्तोषं परममसलालोकमम्लानमेकं 
ज्ञानं ज्ञाने नियतमुदितं शाश्वतोद्योतमेतत्‌ ॥८-१३२॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“एतत्‌ ज्ञानं उदितं” [ एतत्‌ ] प्रत्यक्ष विद्यमान 

[ ड्ानं ] शुद्ध चंतन्यप्रकाश [ उदित ] आखवका निरोध करके प्रगट हुआ । कंसा है ? 
“ज्ञाने नियत अनन्त कालसे परिशमता था अशुद्ध रागादि विभावरूप वह काललब्धि 
पाकर अपने शुद्धस्वरूप परिणमा है। और कंसा है ? “शाइवतोद्योतं” अविनश्वर 
प्रकाश है जिसका, ऐसा है। श्रौर कैसा है ? “तोषं विश्रत््‌” श्रतीन्द्रिय सुखरूप 
परिरणामा है। और कैसा है ? “परमं” उत्कृष्ट है। और कैसा है? “भ्रमलालोक'' 
स्वेथा प्रकार से काल सर्व तज्रलोक्यमें निर्मल है-साक्षात्‌ शुद्ध है। और कंसा है ? 
“अम्लानं सदा प्रकाशरूप है। और कसा है ? “एक” निरविकल्प है। शुद्ध ज्ञान ऐसा 
जिस प्रकार हुआ है उसी प्रकार कहते हैं-- 'कर्मरणां संबरेणश” ज्ञानावरणादिरूप 
आख़वते थे जो कर्मपुदू्गल उनके निरोधसे । कर्मका निरोध जिस प्रकार हुआ है उस 
प्रकार कहते हँ--“रागग्रामप्रलयकरणात्‌” [ राग ] राग, द्वेष, मोहरूप अशुद्ध 
विभावपरिरणाम, उनका [ ग्राम ] समूह-असंख्यात्‌ लोकमात्र भेद, उनका [ प्रलय ] 
भूलसे सत्तानाश, उसके [ करणात्‌ ] करनेसे । ऐसा भी किस कारगासे ? “शुद्धतत्त्वो- 
पलम्भात्‌” [ शुद्धतत्त्व  शुद्धचेतन्यवस्तु, उसकी [ उपलम्भात्‌ ] साक्षात्‌ प्राप्ति, उससे । 
ऐसा भी किस कारणसे ? “भेदज्ञानोच्छलतकलनात्‌ [ भेदज्ञान ] शुद्धस्वरूपज्ञान, 
उसका [ उच्छलन ] प्रगटपना, उसका [ कलनातू ] निरन्तर अभ्यास, उससे । भावार्थ 
इस प्रकार है--शुद्ध स्वरूपका अनुभव उपादेय है ।८-१३२॥ 


हि 


निर्जरा-अधिकार 


कि. 
( श्ादू लविक्रीडित ) 


रागाद्यासवरोधतो निजधुरान्धुत्वा परः संबरः 

कर्मागामि समस्तमेव भरतो दूरान्निरुन्धन्‌ स्थितः । 

प्राग्यद्ध त॒ तदेव वरधुमधुना व्याजम्भते निर्जरा 
ज्ञानज्योतिरपावृत्त न हि यतो रागादिभिम्‌ च्छंति ॥१-१३३ 


खण्डान्वय सहित अर्थ-- अधुना निजजरा व्याजुम्भते” [ अधुना ] यहाँसे लेकर 
[ नि्जेरा ] पूर्वबद्ध कर्मका अकर्मेष परिणाम [ व्याजुम्भते ] प्रगट होता है । भावार्थ 
इस प्रकार है--नि्ज राका स्वरूप जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं । निर्जरा किसके 
निमित्त ( किसके लिए ) है ? “तु तत्‌ एव प्राग्बद्धं दग्धु ” [ तु ] संवरपूर्वक [ ततू ] 
जो ज्ञानावरणादि कर्म [ एवं ) निश्चयसे [ प्राम्बद्ध ) सम्यक्त्वके नहीं होने पर 
मिथ्यात्व, राग, द्वेष परिणामसे बँधा था उसको [ दम्धु ] जलानेके लिए । कुछ 
विशेष--“संवर: स्थित: संवर अग्नेसर हुआ है जिसकी ऐसी है निर्जरा । भावार्थ इस 
प्रकार है--संवरपूर्वक जो निजरा सो निजरा, क्‍योंकि जो संवरके बिना होती है सब 
जीवोंको उदय देकर कमंकी निजेरा सो निजेरा नहीं है । कैसा है संवर ? “रागाद्यात्र- 
वरोधतः: निजधुरां ध्ृत्वा आगामि समस्त एवं कर्म भरत: दूरात्‌ निरुन्धन्‌” [ रागाधात्र- 
बरोधतः ] रागादि आख्रवभावोंके निरोधसे [ निजधुरां ] अपने एक संवररूप पक्षको 
[ शत्वा ] धरता हुआ [ आगामि ] अखण्ड धाराप्रवाहरूप श्राख्नवित होनेवाले [ समस्त 
एवं कर्म ] नाना प्रकारके ज्ञानावरणीय दर्शनावरणीय इत्यादि अ्रनेक प्रकारके पुद्गल- 
कर्मको [ भरतः ] अपने बड़प्पनसे [ द्राव निरुन्‍्धन्‌ ] पासमें आने नहीं देता है । संवर- 
पूर्वक निर्जरा कहने पर जो कुछ काय॑ हुआ सो कहते हैं--“यत: ज्ञानज्योति: अपावृत्त' 
रागादिभिः न मूच्छेति” [ यतः ) जिस निजज॑रा द्वारा [ ज्ञानज्योतिः ] जीवका शुद्ध 


११४ समयसार-कलशझ् 


स्वरूप [ अपाबृच ] निरावरण होता हुआ [ रागादिभिः ] अशुद्ध परिणामोंसे 
[न मृच्चेति ] अपने स्वरूपको छोड़कर रागादिरूप नहीं होता ॥१-१३३॥। 


( अनुष्ट्प्‌ ) 
तज्ज्ञानस्येव सामथ्यं विरागस्येव वा किल । 
यत्को5पि कर्मभिः कर्म भुञड्जानो5पि न बध्यते ॥२-१३४॥। 


खण्डाल्य सहित अथ--“तत्‌ सामर्थ्य किल ज्ञानस्य एवं वा विरागस्य एव” 
[ तत्सामर्थ्य ] ऐसी सामर्थ्य [ किल ] निरचयसे [ ज्ञानस्य एवं ] शुद्ध स्वरूपके अनुभवकी 
है, [ वा विरागस्य एवं ] ग्रथवा रागादि अशुद्धपना छूटा है, उसकी है। वह सामथ्ये 
कौन ? “यत्‌ को<पि कर्म भ्ुझ्नानोईपि कर्मभि: न वध्यते” [ यत्‌ ] जो साम्थ्यं ऐसी है 
कि [ को5पि ] कोई सम्यग्दृष्टि जीव [ कमेशुझानो5पि ] पूर्व ही बाँधा है ज्ञानावरणादि 
कर्म उसके उदयसे हुई है शरीर, मन, वचन, इन्द्रिय, सुख, दुःखरूप नानाप्रकारकी सामग्री, 
उसको यद्यपि भोगता है तथापि [ कर्ममिः ] ज्ञानावरगादिसे [ न बध्यते ] नहीं बँधता 
है । जिस प्रकार कोई वंद्य प्रत्यक्षरूपसे विषको खाता है तो भी नहीं मरता है और गुगा 
जानता है, इससे अनेक यत्न जानता है, उससे विषकी प्राणघातक शक्ति दूर कर दी है। 
वही विष श्रन्य जीव खाबे तो तत्काल मरे, उससे वैद्य नहीं मरता । ऐसी जानपनेकी 
सामर्थ्य है। अथवा कोई शूद्र जीव मदिरा पीता है । परन्तु परिणामोंमें कुछ दुश्चिन्ता 
है, मदिरा पीनेमें रुचि नहीं है, ऐसा शूद्रजीव मतवाला नहीं होता । जैसा था बैसा ही 
रहता है । मद्य तो ऐसा है जो अन्य कोई पीता है तो तत्काल मतवाला होता है। सो जो 
कोई मतवाला नहीं होता ऐसा भ्ररुचि परिणामका गुर जानो । उसी प्रकार कोई सम्यर- 
दृष्टि जीव नाना प्रकारकी सामग्रीको भोगता है, सुख-दुखको जानता है, परन्तु ज्ञानमें 
शुद्धस्वरूप आत्माको अनुभवता है, उससे ऐसा अनुभवता है जो ऐसी सामग्री कर्मका 
स्वरूप है, जीवको दुखमय है, जीवका स्वरूप नहीं, उपाधि है ऐसा जानता है। उस 
जीवको ज्ञानावरण्णादि कर्मका बन्ध नहीं होता है । सामग्री तो ऐसी है जो भिथ्याहृष्टिके 
भोगनेमात्र कर्मबन्ध होता है । जो जीवको कर्मबन्ध नहीं होता, वह जानपनाकी सामर्थ्य 
है ऐसा जानना । अथवा सम्यर्इृष्टि जीव नानाप्रकारके करके उदयफल भोगता है, परन्तु 
अभ्यंतर शुद्धस्वरूपको ग्रनुभवता है, इसलिए कर्मके उदयफलमें रति नहीं उपजती, उपाधि 
जानता है, दुख जानता है, इसलिए अत्यंत रूखा है । ऐसे जीवके कमेंका बन्ध नहीं होता 
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है, वह रूखे परिणामोंकी सामर्थ्य है ऐसा जानो । इसलिए ऐसा अर्थ ठहराया जो सम्यर- 
दृष्टि जीवके शरीर, इन्द्रिय आदि विषयोंका भोग निजंराके लेखेमें है, निजंरा होती है । 
क्योंकि आगामी कर्म तो नहीं बँधता है, पिछला उदयफल देकर मूलसे निर्जर जाता है, 
इसलिए सम्यर्हष्टिका भोग नि्जरा है ॥२-१३४।॥। 
( रथोद्धता ) 
नाश्नुते विषयसेवने5पि यत्‌ स्वं फल विषयसेवनस्थ ना । 
जशानवेभवविरागताबलात्सेवको ५पि तदसावसेवक: ॥ ३-१३५॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--' 'तत्‌ असौ सेवक: अपि असेवक:” [ तत्‌ ] तिस कारणसे 
[ असौ ] सम्यर्दृष्टि जीव [ सेवकः अपि ] कर्मके उदयसे हुआ है जो शरीर पश्चेन्द्रिय 
विषय सामग्री, उसको भोगता है तथापि [ असेवक! |] नहीं भोगता है। किस कारण ? 
“यतु ना विषयसेवने5पि विषयसेवनस्य स्वें फलं न अब्नुते” [ यत्‌ ] जिस कारणसे 
[ ना ] सम्यग्दृष्टि जीव [ विषयसेवने 5पि ] पंचेन्द्रियसम्बन्धी विषयोंकों सेवता है तथापि 
[ विपयसेवनस्य स्व फल ] पंचेन्द्रिय भोगका फल है ज्ञानावरणादि कमंका बन्ध, उसको 
[ न अश्नुते ] नहीं पाता है। ऐसा भी किस कारणसे ? “ज्ञानवैभवविरागताबलात्‌” 
[ ज्ञानवैभव ] शुद्धस्वरूपका अनुभव, उसकी महिमा, उसके कारण अथवा [ विरागताबलाब ] 
करके उदयसे है विषयका सुख, जीवका स्वरूप नहीं है, इसलिए विषयसुखमें रति नहीं 
उत्पन्न होती है, उदासभाव है, इस कारण कर्मबन्ध नहीं होता है। भावार्थ इस प्रकार 
है--सम्यग्दृष्टि जो भोग भोगता है सो निर्जराके निमित्त है ॥३-१३५॥ 
| मन्दाक्रान्ता ) 
सम्यग्दृष्टेभंवति नियतं ज्ञानवेराग्यशक्तिः 
स्व वस्तुत्वं कलयितुमयं स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या । 
यस्माज्ज्ञात्वा व्यतिकरमिदं तत्त्वतः स्वं परं च 
स्वस्मिन्नास्तें विरमति परात्सवंतो रागयोगात्‌ ॥४-१३६॥ 
खण्डान्यय सहित आर्थ--“सम्यस््टं: नियत ज्ञानवैराग्यशक्ति:ः भवति” 


[ सम्पर्द्ट$ ] द्रव्यरूपसें मिथ्यात्वकर्म उपशमा है, भावरूपसे शुद्ध सम्यक्त्वभावरूप 
परिणमा है जो जीव, उसके [ ज्ञान ] शुद्धस्वरूपका अनुभवरूप जानपना, [ वराग्य ] 
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जितने परद्रव्य द्रव्यकर्मरूप, भावकर्मरूप, नोकर्मरूप शेयरूप हैं उन समस्त पर द्रव्योंका 
से प्रकार त्याग [ शक्ति! ] ऐसी दो शक्तियाँ [ नियत भवाति ] अवश्य होती हैं-सर्वथा 
होती हैं। दोनों शक्तियाँ जिस प्रकार होती हैं उस प्रकार कहते हैं--“यस्मात्‌ भ्रय॑ 
स्वस्मिन्‌ श्रास्ते परात्‌ स्वत: रागयोगात्‌ विरमति” [ यस्मात्‌ ] जिस कारण [ अय॑ ] 
सम्यग्दष्टि [ स्वस्मिन्‌ आस्ते ] सहज ही शुद्ध स्वरूपमें अ्रनुभवरूप होता है तथा [ परात्‌ 
रागयोगात ) पुद्गल द्रव्यकी उपाधिसे है जितनी रागादि अशुद्धपरिणति उससे [ सबंतः 
विरमति ] सर्व प्रकार रहित होता है । भावार्थ इस प्रकार है--ऐसा लक्षण सम्यरृष्टि 
जीवके अवश्य होता है । ऐसा लक्षण होने पर झ्रवश्य वैराग्य गुण है । क्या करके ऐसा 
होता है ? “स्वं परं च इम॑ व्यतिकरं तत्त्वतः ज्ञात्वा' [सं] शुद्ध चेतन्यमात्र मेरा स्वरूप है, 
[पर] द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्मका विस्तार पराया--पुदुगल द्वव्यका है, [ इम व्यतिकरं ] 
ऐसा विवरण [| तत्त्वतः ज्ञात्वा ] कहनेके लिए नहीं है, वस्तुस्वरूप ऐसा ही है ऐसा 
अनुभवरूप जानता है सम्यग्दृष्टि जीव, इसलिए ज्ञानशक्ति है। झ्रागे इतना करता है 
सम्यग्दृष्टि जीव सो किसके लिए ? उत्तर इस प्रकार है-“स्वं बस्तुत्व॑ कलयितु ” 
[ स्व बस्तुत्व ] अपना शुद्धपता, उसके [ कलयितु ] निरन्तर श्रम्यास श्रर्थात्‌ वस्तुकी 
प्राप्तिके निमित्त । उस वस्तुकी प्राप्ति किससे होती है ? “स्वान्यरूपाप्तिमुक्त्या” अपने 
शुद्ध स्वरूपका लाभ परद्रव्यका सर्वेथा त्याग ऐसेकारणासे ॥४-१३६।॥ 
( मदाकान्ता ) 

सम्यग्दृष्टि: स्वयमयमहं जातु बंधो न में स्यथा- 

दित्युत्तानोत्पुलकवदना रागिणो 5प्याचरन्तु । 

झालम्बन्तां समितिपरतां ते यतो उद्यापि पापा 

श्रात्मानात्मावगमविरहात्सन्ति सम्यक्त्वरिक्ता: ॥५-१३७॥। 

खण्डान्बय सहित अर्थ--इस बार ऐसा कहते हैं कि सम्यग्दृष्टि जीवके विषय 

भोगते हुए कमंका बन्ध नहीं है, सो कारण ऐसा कि सम्यग्हष्टिका परिणाम अ्रति ही 
रूख है, इसलिये भोग ऐसा लगता है मानों कोई रोगका उपसर्ग होता है। इसलिए 
कमका बन्ध नहीं है, ऐसा ही है। जो कोई मिथ्याहृष्टि जीव पंचेन्द्रियोंके विषयक 
सुखको भोगते हैं वे परिणामोंसे चिकने हैं, मिथ्यात्व भावका ऐसा ही परिणाम है 
सहारा किसका है। सो वे जीव ऐसा मानते हैं कि हम भी मय हैं, हमारे भी 
विषय सुख भोगते हुए कमंका बन्ध नही है | सो वे जीव धोखेमें पड़े हैं, उनको कमा 
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बन्ध अवद्य है । इसलिए वे जीव मिथ्यादृष्टि भ्रवव्य हैं। मिथ्यात्वभावक बिना कर्मकी 
सामग्रीमें प्रीति नहीं उपजती है, ऐसा कहते हैं--“ते रागिण: अद्यापि पापा:” [ते] 
मिथ्याहृष्टि जीवराशि [ रागिण: ] शरीर पंचेन्द्रिकके भोगसुखमें भ्रवश्यकर रंजक हैं । 
[ अद्यापि ] करोड़ उपाय जो करे अनन्त कालतक तथापि [ पापा ] पापमय हैं। 
ज्ञानावरणादि कर्मंबन्धको करते हैं, महानिन्धय हैं। किस कारणसे ऐसे हैं ? “यत: 
सम्यक्त्वरिक्ता! सन्ति [ यतः ] जिस कारणसे विषयसुखरंजक है जितनी जीवराशि 
वे, [ सम्यक्त्वरिक्ताः सन्ति ] शुद्धात्मस्वरूपके अनुभवसे शून्य हैं। किस कारणसे ? 
“आत्मानात्मावगमविरहात्‌” [ आत्मा ] शुद्धचेतन्य वस्तु, [अनात्मा] द्रव्यकमं, भावकर्म, 
नोकम, उनका [ अवगम ] हेयोपादेयरूप भिन्नपनेरूप जानपना, उसका [ विरह्ाव ] 
शून्यपना होनेसे । भावाथे इस प्रकार है--मिथ्याहृष्टि जीवके शुद्ध वस्तुके अ्नुभवकी 
शक्ति नहीं होती ऐसा नियम है, इसलिए भिथ्यादृष्टि जीव कमंके उदयकों आपरूप 
जानकर अनुभवता है, पर्यायमात्रमें भ्रत्यन्त रत है। इस कारण मिथ्यादृष्टि सर्वथा 
रागी है | रागी होनेसे कर्मबन्ध कर्ता है। कसा है मिथ्यादृष्टि जीव ? “श्रयं अहं स्वयं 
सम्यर्दृष्टि: जातु में बन्ध: न स्यात्‌” [ अय॑ अहं ] यह जो हूं मैं, [ स्वयं सम्यग्दष्टिः ] 
स्वयं सम्यर्हृष्टि हूं, इस कारण [ जातु ] त्रिकाल ही [ में बन्धः न स्थात्‌ ]) अनेक 
प्रकारका विषयसुख भोगते हुए भी हमें तो कर्मका बन्ध नहीं है। “इति ग्राचरन्तु” 
ऐसे जीव ऐसा मानते हैं तो मानो तथापि उनके कमंबन्ध है। और कंसे हैं ? 
“उत्तानोत्पुलकवदना:” [ उत्तान ] ऊंचा कर [ उत्पुलक ] फुलाया है [ बदनाः ] 
गालमुख जिन्होंने, ऐसे हैं। “अ्रपि” श्रथवा कैसे हैं ? 'समितिपरतां आलम्बन्तां” 
[ समिति ] मौनपना अ्रथवा थोड़ा बोलना अथवा अपनेको हीना करके बोलना, इनका 
[ परतां ] समानरूप सावधानपना उसको [ आलम्बन्तां ] अवलम्बन करते हैं अर्थात्‌ 
सबंथा प्रकार इसछूप प्रकतिका स्वभाव है जिनका, ऐसे हैं। तथापि रागी होनेसे 
मिथ्यादृष्टि हैं, क्मंका बन्ध करते हैं। भावार्थ इस प्रकार है--जो कोई जीव पर्याय- 
मात्रमें रत होते हुए प्रगट मिध्यादृष्टि हैं उनकी प्रकतिका स्वभाव है कि हम सम्यग्दृष्टि, 
हमें कर्मका बन्ध नहीं ऐसा मुखसे गरजते हैं, कितने ही प्रकृतिके स्वभावके कारण 
मौन-सा रहते हैं, कितने थोड़ा बोलते हैं । सो ऐसे होकर रहते हैं सो यह समस्त 
प्रकृतिका स्वभावभेद है। इसमे परमार्थ तो कुछ नहीं । जितने काल तक जीव पर्यायमें 
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झ्रापापन अनुभवता है उतने कालतक मिथ्यादृष्टि है, रागी है, कर्मका बन्ध करता है 
॥ ५-१३७ ॥ 
( मन्दाकान्ता ) 


श्रासंसारात्प्रतिपषदममी रागिणो नित्यमत्ताः 

सुप्ता यस्मिन्नपदसपदं तद्विबुध्यध्वसन्धाः । 

एतंतेतः पदमिदर्सिदं यत्र चेतन्यधातुः 

शुद्ध: शुद्ध: स्वरसभरतः स्थायिभावत्वमेति ॥॥६-१ ३८॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“भो अन्धा:” [ मो ] सम्बोधन वचन, [ अन्धा) ] 
शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे शून्य है जितनी जीवराशि । “तत्‌ अपदं अपदं विबुध्यध्वं” 
[ वत्‌ ] करमके उदयसे है जो चार गतिरूप पर्याय तथा रागादि अशुद्ध परिणाम तथा 
इन्द्रियविषयजनित सुख दुःख इत्यादि अनेक हें वह [ अपदं अपदं ] जितना कुछ है-कर्म 
संयोगकी उपाधि है, दो बार कहने पर स्ंथा जीवका स्वरूप नहीं है, [ विवुध्यध्ब ] 
ऐसा अ्रवश्य कर जानो । कंसा है मायाजाल ? “यस्मिवु अमी रागिणः आसंसारात्‌ 
सुप्ता:” [ यस्मिन्‌ ] जिसमें-कर्मका उदयजनित अशुद्ध पर्याय में [ अमी रागिणः ] 
प्रत्यक्षरूपसे विद्यमान हें जो पर्यायमात्रमें राग करनेवाले जीव वे [ आसंसारात्‌ सुप्ताः ] 
ग्रनादिकालसे लेकर उसरूप अपनेको ग्रनुभवते हें । भावार्थे इस प्रकार है--अ्रनादि- 
कालसे लेकर ऐसे स्वादको सब मिथ्यादृ्टि जीव आस्वादते हें कि मैं देव हूं, मनुष्य हूं, 
सुखी हूं, दुःखी हूं, ऐसा पर्यायमात्रको आपा अनुभवते हैं, इसलिए सर्व जीवराशि जैसा 
अनुभवती है सो सर्व भूठा है, जीवका तो स्वरूप नहीं है। कैसी है सर्व जीवराशि ? 
“प्रतिपदं नित्यमत्ता:” [ प्रतिपदं | जैसी पर्याय ली उसी रूप | नित्यमचाः ] ऐसे मतवाले 
हुए कि कोई काल कोई उपाय करनेपर मतवालापन उतरता नहीं । शुद्ध चैतन्यस्वरूप 
जैसा है वैसा दिखलाते हैं -../इत: एत एत” पर्यायमात्र अवधारा है आपा, ऐसे मार्ग मत 
जाओ, मत जाओ्रो, क्योंकि [ वह |] तेरा मार्ग नहीं है, नहीं है। इस मार्ग पर आओ 
भरे ! आओ, क्योंकि “इदं पद इदं पद” तेरा मार्ग यहाँ है, यहाँ है। “यत्र चेतन्यधातु:” 
[ यत्र | जिसमें [ चतन्यघातुः ] चेतनामात्र वस्तुका स्वरूप है । कंसा है ? “शुद्ध: शुद्ध 
सवथा प्रकार सब उपाधिसे रहित है। दो बार कहकर अत्यंत गाढ़ किया है। और 
कसा है ? “स्थायिभावत््वं एति” भ्रविनश्वरभावको पाता है। किस कारणसे ? “स्वरस- 
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भरत:” [ स्व॒सस ] चेतनास्वरूप उसके [ भरतः ] भारसे प्र्थात्‌ कहनामात्र नहीं है, 
सत्यस्वरूप वस्तु है, इसलिये नित्य शाइवत है। भावार्थ इस प्रकार है--जिसको- 
पर्यायको मिथ्यादहृष्टि जीव आपा कर जानता है वे तो सर्व विनाशीक हैं, इसलिए जीवका 
स्वरूप नहीं हैं । चेतनामात्र अविनाशी है, इसलिए जीवका स्वरूप है ।।६-१३४८।। 
( अनुष्ट्प्‌ ) 
एकमेव हि तत्स्वाद्य विपदासपदं पदम्‌ । 
श्रपदान्येव भासन्त पदान्यन्यानि यत्पुरः ॥७-१३ है।। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“तत्पदं स्वाद्य” [ तत्‌ ] शुद्ध चेतन्यमात्र वस्तुरूप 
[ पद ] भोक्षके कारणका [ खाद ] निरन्तर अनुभव करना। कंसा है ? “हि एक 
एव” [ हि ] निरचयसे [ एक एवं ] समस्ते भेद विकल्पसे रहित निर्विकल्प वस्तुमात्र 
है । और कंसा है ? “विपदां अपदं” [ बिपदां ] चतुर्गति संसारसम्बन्धी नाना प्रकारके 
दुःखोंका [ अपदं ] भ्रभावलक्षणा है | भावार्थ इस प्रकार है-अआत्मा सुखस्वरूप है । 
साता-असाताकमंके उदयके संयोग होते हैं जो सुख दुःख सो जीवका स्वरूप नहीं हैं, 
कमेंकी उपाधि हैं । और कंसा है ? “यत्पुर: अन्यानि पदानि अ्रपदानि एवं भासन्‍्ते” 
[ यत्पूरः ] जिस शुद्ध स्वरूपका अनुभवरूप आस्वाद आने पर [ अन्यानि पदानि ] 
चारगतिकी पर्याय, राग, हंष, मोह, सुख, दुःखरूप इत्यादि जितने अवस्थाभेद हैं वे 
[ अपदानि एवं भासन्ते ] जीवका स्वरूप नहीं हैं, उपाधिरूप हैं, विनश्वर हैं, दुःखरूप हैं, 
ऐसा स्वाद स्वानुभवप्रत्यक्षरूपसे आता है । भावार्थ इस प्रकार है--शुद्धचिद्रु प उपादेय, 
अन्य समस्त हेय ।॥७-१३६॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

एकज्ञायकभावनिर्भ रमहास्वादं समासादयन्‌ 

स्वादं हन्द्रमयं विधातुमसहः स्वां वस्तुर्व॒त्ति विदन्‌ । 

श्रात्मात्मानुभवानुभावविवशो भृश्यद्विशेषोदयं 

सामान्य कलयन्‌ किलेष सकल॑ ज्ञान नयत्येकताम्‌ ।८-१४०। 

खण्डान्वय सहित अ्थ--“एष आत्मा सकल ज्ञानं एकता नयति” [ एप आत्मा ] 

वस्तुरूप विद्यमान चेतन द्रव्य [ सकल ज्ञान | जितनी पर्यापरूप परिणसा है ज्ञान-- 
मतिज्ञान, श्र तज्ञान, अ्वधिज्ञान, मन:पर्ययज्ञान, केवलशञान इत्यादि अनेक विकल्परूप 
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परिणमा है ज्ञान--उसको [ एकता ] निविकल्परूप [ नयति | अनुभवता है। भावार्थ 
इस प्रकार है--जिस प्रकार उष्णतामात्र अ्रग्नि है, इसलिए दाह्यवस्तुकों जलाती हुई 
दाह्यके आकार परिणमती है, इसलिए लोगोंकों ऐसी बुद्धि उपजती है कि काष्ठकी 
अग्नि, छानाकी अग्नि, तृणकी अग्नि । सो ये समस्त विकल्प भूठे हैं । भ्रग्निके स्वरूपका 
विचार करने पर उष्णातामात्र अग्नि है, एकरूप है। काष्ट, छाना, तृण अग्निका 
स्वरूप नहीं है उसी प्रकार ज्ञान चेतनाप्रकाशमात्र है, समस्त ज्ञेयवस्तुको जाननेका 
स्वभाव है, इसलिए समस्त ज्ञेयवस्तुको जानता है, जानता हुआ ज्ञेयाकार परिणमता है। 
इससे ज्ञानी जीवको ऐसी बुद्धि उपजती है कि मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मनः 
पर्येयज्ञान, केवलज्ञान ऐसे भेदविकल्प सब भठे हैं। ज्ेयकी. उपाधिसे मति, श्र्‌तत, अवधि, 
मनःपर्यय, केवल ऐसे विकल्प उपजे हैं । कारण कि ज्ञेयवस्तु नाना प्रकार है। जैसे ही 
:ज्ैयका ज्ञायक होता है वेसा ही नाम पाता है, वस्तुस्वरूपका विचार करने पर ज्ञानमात्र 
है। नाम धरना सब भूठा है। ऐसा अ्रनुभव शुद्ध स्वरूपका अनुभव है। “किल” 
निदचयसे ऐसा ही है । कैसा है भ्रनुभवशीली आत्मा ? “एकज्ञायकभावनिर्भरमहास्वादं 
समासादयन्‌” [ एक ] निविकल्प ऐसा जो [ ज्ञायकमाव ] चेतनद्रव्य, उसमें [ निर्भर ] 
अत्यन्त मग्नपना, उससे हुआ है [ महास्त्रादं ] प्रनाकुललक्षण सौख्य, उसको [ समासा- 
दयन्‌ ] भ्रास्वादता हुआ । और कंसा है ? “द्न्द्रमयं स्वाद विधातु असह:” [ इन्द्रमयं ] 
कमेके संयोगसे हुआ है विकल्परूप आकुलतारूप [ स्वाद ] अ्ज्ञानीजन सुख करके मानते 
हैं परन्तु दुःखरूप है ऐसा जो इन्द्रिय विषयजनित सुख उसको [ विधातु ] अंगीकार 
करनेके लिए [ असहः ] असमर्थ है । भावार्थ इस प्रकार है--विषय कषायको दुःखरूप 
जानते हैं। और कंसा है ? “स्वां वस्तृवृत्ति विदन्‌” [ स्वां ] अपना द्रव्यसम्बन्धी 
[ वस्तुशृत्ति ] झ्रात्माका शुद्धस्वरूप, उससे [ विदन ] तद्रूप परिणमता हुआ । और कैसा 
है ? “आत्मात्मानुभवानुभावविवश:” [ आत्मा ] चेतनद्रव्य उसका [ आत्माचुभव ) 
आस्वाद उसकी [ अनुभाव ] महिमा उसके द्वारा [ विवश ] गोचर है । और कैसा है? 
“विशेषोदयं भ्रस्यत्‌” [ विशेष ) ज्ञानपर्याय उसके द्वारा [ उदय ] नाना प्रकार उनको 


[ श्रस्पत्‌ ] मेटता हुआ । भौर कंसा है ? “सासान्यं कलयन्‌” [ सामान्य ] निर्भेद सत्ता- 
मात्र बस्तुको [ कलयन ] श्रनुभत करता हुआ ॥॥८-१४०॥। 
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( शादू लक्षकिडित ) 
झ्रच्छाच्छा: स्वयमुच्छलन्ति यदिसाः संवेदनव्यक्तयो 
निष्पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भारमत्ता इव । 


यस्याभिन्नरसः स एप भगवानेको 5प्यनेकीभ वन्‌ 
वल्गत्यत्कलिकाभि रद्भृतनिधिश्चेतन्य रत्नाकर: ॥ ६-१४ ११ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--/स एष चैतन्यरत्नाकरः” [ स एप!) ] जिसका स्वरूप 
कहा है तथा कहेंगे ऐसा [ चेतन्यरत्नाकरः ] जीव द्रव्यरूपी महासमुद्र । भावार्थ इस 
प्रकार है--जीवद्रव्य समुद्रकी उपमा देकर कहा गया है सो इतना कहने पर द्रव्याथिक 
नयसे एक है, पर्यायाथिकनयसे अनेक है । जिसप्रकार समुद्र एक है, तरंगावलिसे 
अनेक है। “उत्कलिकाभि:” समुद्रके पक्षमें तरंगावलि, जीवके पक्षमें एक ज्ञानगुणके 
मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान इत्यादि अनेक भेद उनके द्वारा “वल्गति” अपने बलसे अ्रनादि 
कालसे परिणाम रहा है। कसा है ? 'अभिन्नरस:” जितनी पर्याय हैं उनसे भिन्न सत्ता 
नहीं है, एक ही सत्त्व है। और कंसा है ? “भगवान्‌” ज्ञान, दर्शन, सुख, बीयें इत्यादि 
अनेक गुरपोंसे विराजमान है। और कैसा है ? “एक: अपि अनेकीभवन्‌” [ एकः अपि ] 
सत्तास्वरूपसे एक है तथापि [ भनेकीभवन्‌ ] अंशभेद करनेपर अनेक है । और कंसा है ? 
“अद्भुतनिधि:” [ अद्भुत ] श्रनन्त काल तक चारों गतियोंमें फिरते हुए जेसा सुख 
कहीं नहीं पाया ऐसे सुखका [ निधिः ) निधान है। और कंसा है ? “यस्य इमा: 
संवेदनव्यक्तय: स्वयं उच्छलन्ति” [ यस्य ] जिस द्रव्यके [ शमाः | प्रत्यक्षरूपसे विद्यमान 
[ सवेदन ) ज्ञान, उसके [ व्यक्तयः ) मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपर्ययज्ञान, 
केवलज्ञान इत्यादि अनेक पर्यायरूप अंशभेद [ स्वयं ] द्रव्यका सहज ऐसा ही है उस 
कारण [ उच्छलन्ति ] अवश्य प्रगट होते हैं। भावार्थ इस प्रकार है--कोई आशंका 
करेगा कि ज्ञान तो ज्ञानमात्र है, ऐसे जो मतिज्ञान आदि पाँच भेद वे क्‍यों हैं ? समाधान 
इस प्रकार है--जो ज्ञानकी पर्याय है, विरुद्ध तो कुछ नहीं । बस्तुका ऐसा ही सहज है। 
पर्यायमात्र विचारने पर मति आदि पाँच भेद विद्यमान हैं, वस्तुमात्र भ्रनुभवनेपर शान- 
मात्र है । विकल्प जितने हैं उतने समस्त भूठे हैं, क्योंकि विकल्प कोई वस्तु नहीं है, 
वस्तु तो ज्ञानमात्र है। कंसी है संवेदन व्यक्ति ? “अ्रच्छाच्छा:'' निर्मेलसे भी निर्मल है। 
भावाथे इस प्रकार है--कोई ऐसा मानेगा कि जितनी ज्ञानकी पर्याय हैं वे समस्त 
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अशुद्धरूप हैं सो ऐसा तो नही, कारणा कि जिस प्रकार ज्ञान शुद्ध है उसी प्रकार ज्ञान- 
की पर्याय वस्तुका स्वरूप है, इसलिए शुद्धस्वरूप है। परन्तु एक विशेष--पर्यायमात्रका 
अवधारण करनेपर विकल्प उत्पन्न होता है, अनुभव निविकल्प है, इसलिए वस्तुमात्र 
अनुभवनेपर समस्त पर्याय भी ज्ञानमात्र है, इसलिए ज्ञानमात्र अनुभव योग्य है। और 
कंसी है संवेदनव्यक्ति ? “नि:पीताखिलभावमण्डलरसप्राग्भारमत्ता: इव” [ निःपीत ] 
निगला है [ अखिल ] समस्त [ भाव ] जीव, पुदूगल, धर्म, अधमे, काल, श्राकाश ऐसे 
समस्त द्रव्य उनका [ मण्डल ] अतीत, अनागत, वर्तमान अनन्त पर्याय ऐसा है [ रस ] 
रसायनभूत दिव्य औषधि उसका [ प्राग्भार ] समूह उसके द्वारा [ मचा इब ] मग्न हुई है 
ऐसी है । भावार्थ इस प्रकार है--कोई परम रसायनभूत दिव्य औषधि पीता है तो 
सर्वांग तरंगावलिसी उपजती है उसी प्रकार समस्त द्रव्योंके जाननेमें समर्थ है ज्ञान, 
इसलिए सर्वांग आनन्दतरंगावलिसे गर्भित है ॥६-१४१॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
क्लिश्यन्तां स्वयमेव दृष्करतर॑मक्षोन्मुखे: कर्मभिः 
क्लिश्यन्तां च परे महावृततपोभारेण भग्नाश्चिरम्‌ । 
साक्षान्मोक्ष इद॑ निरासयपद॑ संवेद्यमानं स्वयं 
ज्ञानं ज्ञानगुणं बिना कथमपि प्राप्तु क्षमन्ते त हि ।+१०-१४२॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“परे इ॒दं ज्ञान ज्ञानगुणं विना प्राप्तु कथं भ्रपि न हि 
क्षमन्ते” [ परे ] शुद्धस्वरूप अनुभवसे भ्रष्ट हैं जो जीव वे [ इदं॑ ज्ञानं ] पूर्व ही कहा है 
समस्त भेदविकल्पसे रहित ज्ञानमात्र वस्तु उसको [ ज्ञानगुणं विना ] शुद्धस्वरूप अनुभव- 
शक्तिके विना [ भ्राप्त्‌ ] प्राप्त करनेको [ कर्थ अपि ] हजार उपाय किये जाँय तो भी 
[ न हि क्षमन्ते |] निश्चयसे समर्थ नहीं होते हैं। कैसा है ज्ञानपद ? “साक्षात्‌ मोक्ष:” 
प्रत्यक्षतया सर्वथा प्रकार मोक्षस्वरूप है । और कंसा है ? “निरामयपदं” जितने उपद्रव 
क्लेश हैं उन सबसे रहित है । और कंसा है ? “स्वयं संवेद्यमानं” [ स्वयं ] आपके द्वारा 
[ संवेधमान ] झ्रास्वाद करने योग्य है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानगुग ज्ञानगृणके 
द्वारा अनुभवयोग्य है । कारणान्तरके द्वारा ज्ञान गुरा ग्राह्म नहीं । कैसी है मिथ्यादृष्टि 
जीवराशि ? “कर्मभि: क्लिश्यन्तां” विजुद्ध शुभोपयोगरूप परिणाम, जैनोक्त सूत्रका 
अध्ययन, जीवादिद्रव्योंके स्वरूपका बारबार स्मरण, पश्चपरमेष्ठीकी भक्ति इत्यादि हैं 


निज रानप्रपिकार १२३ 


जो अनेक क्रियाभेद उनके द्वारा [ क्लिश्यन्तां | बहुत आाक्षेप [ घटादोप ] करते हैं तो 
करो तथापि शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति होगी सो तो शुद्ध ज्ञान द्वारा होगी । कैसी है कर- 
तूति ? “स्वयं एवं दुष्करतरे:” [ स्वयं एब ] सहजपने [ दुष्करतरे! ] कष्टसाध्य है। 
भावार्थ इस प्रकार है कि जितनी क्रिया है वह सब दु:खात्मक है। शुउस्वरूप प्रतुभवकी 
नाई सुखस्वरूप नहीं है। भौर कैसी है ? “मोक्षोन्मुख:” [ मोक्ष ] सकलकमंक्षय 
उसकी [ उन्मुखेः ] परम्परा-आगे मोक्षका कारण होगी ऐसा भ्रम उत्पन्न होता है सो 
भूठा है। 'च” और कैसे हैं मिथ्याहृष्टि जीव ? “महाब्रततपोभारेण चिरं भग्ना: 
क्लिश्यन्तां [ महाव्रत ] हिंसा, अनृत, स्तेय, अग्रह्म, परिग्रहसे रहितपना [ तप) ] महा 
परीषहोंका सहना उनका [ भार ] बहुत बोक उसके द्वारा [ चिर॑ ] बहुत काल पर्यन्त 
[ भरना: ] मरके चूरा होते हुए [ क्लिश्यन्तां ] बहुत कष्ट करते हैं तो करो तथापि ऐसा 
करते हुए कर्मक्षय तो नहीं होता ॥१०-१४२॥ 


( द्र तविलम्बित ) 
पदसिद॑ नन्‌ कमंदुरासदं 
सहजबोधकलासुलभं किल । 
तत इदं॑ निजबोधकलाबलात 
कलयितु' यततां सततं जगत्‌ ॥११-१४३॥ 


खण्डान्वय सह्दित अथ--“ततः ननु इदं जगत्‌ इदं पद कलयितु' सततं यततां” 
[ ततः ] तिस कारगासे [ ननु ] भ्रहों [ शदं जगत्‌ ] विद्यमान है जो त्लोक्यबर्ती 
जीवराशि वह [ हद पद ] निविकल्प शुद्ध ज्ञानमात्रवस्तु उसका [ कलरूयितु ] निरन्तर 
अभ्यास करनेके निमित्त [ सतत ] अख॒ण्ड धाराप्रवाहरूप [ यततां ] यत्न करे । किस 
कारणके द्वारा “ढनिजबोधकलाबलात्‌” [ निजरबोध] शुद्धज्ञाग उसका [ कला ) प्रत्यक्ष 
अनुभव उसका [ बलात ] समर्थयना उससे। क्योंकि “किल” निश्चयसे ज्ञानपद 
“कर्मदुरासदं” [ कर्म ] जितनी क्रिया है उससे [ दुरासदं ] अप्राप्य है और ? “सहज- 
बोधकलासुलभं”” [ सहजबोध ] शुद्धज्ञान उसका [ कला ] निरन्तर अनुभव उसके ह्वारा 
[ सुलभ ] सहज ही प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुभ श्रशुभरूप हैं जितनी 
किया उनका समत्व छोड़कर एक शुद्ध स्वरूप-अनुभव कारण है ॥११-१४३॥ 


१२४ समयसार-कलश 
( उपजाति ) 


श्रचिन्त्मशक्ति: स्वयसेव देव 
श्चिन्मात्रचिन्तामणिरेष यस्मात्‌ । 
सर्वारर्थसिद्धात्मतया. विधत्ते 

ज्ञानी किमन्यस्थ परियग्रहेण ॥ १२-१४४॥ 


खण्डान्यय सहित अथ-- ज्ञानी ( ज्ञानं ) विधत्त” [ ज्ञानी ] सम्यग्हष्टि जीव 
[ ड्वानं ] निविकल्प चिद्रूप वस्तु उसको [ विधत्त ] निरन्तर श्रनुभवता है। क्‍या 
जानकर ? “सर्वाथसिद्धात्मतया” [ सर्वार्थसिद्ध ] चतुरगंतिसंसारसम्बन्धी दुःखका विनादा, 
अतीन्द्रिय सुखकी प्राप्ति [ आत्मतया ] ऐसा कायें सिद्ध होता है जिससे ऐसा है शुद्ध 
ज्ञानपद । “अन्यस्य परिग्रहेश कि” [ अन्यस्य ] शुद्धस्वरूप अनुभव उससे बाह्य हैं 
जितने विकल्प । विवरण--शुभ-अशुभ क्रियारूप अथवा रागादि विकल्परूप अथवा 
द्रव्योंके भेद विचाररूप ऐसे हैं जो अनेक विकल्प उनका [ परिग्रहेण ] सावधानरूपसे 
प्रतिपालन अथवा आचरणा अथवा स्मररा उसके द्वारा [ कि ) कौन कार्येसिद्धि, अपि तु 
कोई कार्यसिद्धि नहीं । ऐसा किस कारणसे ? “यस्मात्‌ एक: स्वयं चिन्मात्रं चिन्तामगिए: 
एव [ यस्मात्‌ ] जिस कारणसे [ एपश ] शुद्ध जीववस्तु [ स्वयं ] आपमें [ चिन्मात्र- 
चिन्तामणिः ] शुद्ध ज्ञानमात्र ऐसा अनुभव चिन्तामणिरत्न है। [ एवं ] इस बातकों 
निश्चय जानना, धोखा कुछ नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार किसी पुण्यवान्‌ 
जीवके हाथमें चिन्तामणि/रत्न होता है, उससे सब मनोरथ पूरा होता है, वह जीव लोहा, 
तांबा, रूपा ऐसी धातुका संग्रह करता नहीं उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि जीवके पास शुद्ध- 
स्वरूप-अनुभव ऐसा चिन्तामणि रत्न है, उसके द्वारा सकल कमेक्षय होता है। परमात्म- 
पदकी प्राप्ति होती है। भ्रतीन्द्रिय सुखकी प्राप्ति होती है। वह सम्यस्हष्टि जीव शुभ- 
अशुभरूप अनेक क्रियाविकल्पका संग्रह करता नहीं, कारण कि इनसे कार्यसिद्धि नहीं 
होती । और कैसा है ? “अचिन्त्यशक्ति:” वचनगोचर नहीं है महिमा जिसकी ऐसा है ? 
और कंसा है ? “दिव:” परम पृज्य है ॥१२-१४४॥ 

( वसन्ततिलका ) 


इत्थं परिग्रहमपास्य समस्तमेव 
सामान्यतः स्वपरयोरविवेकहेतुम्‌ ॥ 


निज रा-भ्रधिकार १२५ 


भ्रज्ञानमुज्मितुमना भ्रधुना विशेषाद्‌ 
भूयस्तमेव परिहत्तु मयं प्रवत्त: ॥१३-१४५॥ 


खण्डहान्वय सहित अथ्थ--“अघुना अब भूयः प्रवृत्त:” [ अधुना ] यहां से आरम्भ 
कर [ अय॑ ] ग्रन्थका कर्ता [ भूयः प्रवृतः ] कुछ विशेष कहनेका उद्यम करता है । कैसा 
है ग्रन्थका कर्ता ? 'भ्रज्ञानं उज्मितुमना” [ अब्लानं ) जीवका कर्मंका एकत्वबुद्धिरूप 
मिथ्यात्वभाव वह [ उज्म्चितमना ] जैसे छूटे वेसा है अभिप्राय जिसका ऐसा है। क्‍या 
कहना चाहता है ? “तं एवं विशेषात्‌ परिहतु” [ त॑ एवं | जितना पर द्रव्यरूप परिग्रह 
है उसको [ विशेषात्‌ पारिहत ) भिन्न-भिन्न नामोंके विवरण सहित छोड़नेके लिए अथवा 
छुड़ानेके लिए | यहाँ तक कहा सो क्‍या कहा ? “इत्थं समसस्‍्तं एवं परिग्रह सामान्यत 
अपास्य” [ इत्थं ] यहाँ तक जो कुछ कहा सो ऐसा कहा [ समस्त एवं परिग्रहई ] जितनी 
पुदूगल कमंकी उपाधिरूप सामग्री उसको [ सामान्यतः अपास्य ] जो कुछ परद्रव्य सामग्री 
है सो त्याज्य है ऐसा कहकर परद्रव्यका त्याग कहा। अ्रब विशेषरूप कहते हैं । 
विशज्लेषार्थ इस प्रकार है--जितना परद्रव्य उतना त्याज्य है ऐसा कहा। शअ्रब क्रोध 
परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। मान परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है इत्यादि । भोजन 
परद्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। पानी पीना पर द्रव्य है, इसलिए त्याज्य है। कैसा है 
पर द्रव्य परिग्रह ? “स्वपरयो: अविवेकहेतु ” [ स्व॒ ] शुद्धचिद्र पमात्र वस्तु [ परयोः ] 
द्रव्यकम, भावकर्म, नोकर्म उनके [ अविवेक ) एकत्वरूप संस्कार उसका [ हेतु ] कारण 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्यादृष्टि जीवकी जीव कमंमें एकत्वबुद्धि है, इसलिए 
मिथ्यादृष्टिके पर द्रव्यका परिग्रह घटित होता है । सम्यग्हष्टि जीवके भेदबुद्धि है, 
इसलिए परद्रव्यका परिग्रह घटित नहीं होता । ऐसा अर्थ यहां से लेकर कहा 
जायगा ॥ १३-१४५॥ 


( स्वागता ) 
प्वेबद्धनिजकर्म विपाकात्‌ 
ज्ञानिनो यदि भवत्युपभोग: । 
तह्वत्वथ च रागवियोगात्‌ 
ननसेति न परिग्रहभावम्‌ ॥१४-१४६॥ 


१२६ समयसार कलश 


खण्डान्वय सहित अर्थ--"यदि ज्ञानिन: उपभोग: भवति तत्‌ भवतु” [ यदि ] 
जो कदाचित्‌ [ ज्ञानिनः ]) सम्यग्हष्टि जीवके [ उपभोगः ] शरीर आदि सम्पूर्ण भोग- 
सामग्री [ भवति ] होती है--सम्यग्हष्टि जीव भोगता है [ तत्‌ ] तो [ भवतु ] सामग्री 
होवे | सामग्रीका भोग भी होवे, “नूनं परिग्रहभावं न एति” [ नूतन ] निशचयसे 
[ परिग्रहमाब॑ ] विषय-सामग्रीकी स्वीकारता ऐसे भ्रभिप्रायको [ न एति ] नहीं प्राप्त 
होता है। किस कारणसे ? “अथ च रागवियोगात्‌” [ अथ च ] वहां से लेकर सम्य- 
रृष्टि हुआ, [ रागवियोगात्‌ ] वहां से लेकर विषयसामग्रीमें राग, द्वेष, मोहसे रहित हुत्रा, 
इस कारणासे । कोई प्रइन करता है कि ऐसे विरागीके--सम्यग्हष्टि जीवके विषयसामग्री 
क्यों होती है ? उत्तर इस प्रकार है--'पूर्वंबद्धनिजकर्म विषाकात्‌” [ पू्वंबद्ध ] सम्यक्त्व 
उत्पन्न होनेके पहले मिथ्याहृष्टि जीव था, रागी था, वहाँ रागभावके द्वारा बाँधा था जो 
[ निजकर्म ] अपने प्रदेशोंमें ज्ञानावरणादिरूप कार्मणावर्गंणा उसके [ विपाकात्‌ ] उदयसे। 
भावाथे इस प्रकार है कि राग ह प मोह परिणामके मिटने पर द्रव्यरूप बाह्य सामग्री 
का भोग बन्धका कारण नहीं है, निजंराका कारण है, इसलिए सम्यग्हष्टि जीव अनेक 
प्रकारकी विषयसामग्री भोगता है परन्तु रंजक परिणाम नहीं है, इसलिए बन्ध नही है, 
पूर्वमें बाँधा था जो कर्म उसकी निजंरा है ॥१४-१४६।॥ 
( स्वागता ) 

वेच्ववेंदकविभावचलत्वाद 

वेद्यते न खलु कांक्षितमेव । 

तेन कांक्षति न किड्चन विद्वान्‌ 

स्वंतो5प्यतिविरक्तिमुपेति ॥१५-१४७॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ---“तेन विद्वान्‌ किश्वन न कांक्षति” [ तेन ] तिस कारश 
से [ विद्वान ] सम्यग्हष्टि जीव [ किश्वन ] कमंका उदय करता है नाता प्रकारकी 
सामग्री उसमेंसे कोई सामग्री [ न कांक्षति ] कमंकी सामग्रीमें कोई सामग्री जीवकौ 
सुखका का रण ऐसा नहीं मानता है, सर्वे सामग्री दुःखका कारण ऐसा मानता है । और कसा 
है सम्यग्हध्टि जीव ? “संत: अतिविर्शक्ति उपैति” [ सबंतः ] जितनी कर्मजनित सामग्री 
है उससे मन, वचन, काय त्रिशुद्धिक द्वारा [ अतिबिरक्ति ] सर्वथा त्यागरूप [ उपेति ] 
परिशमता है । किस कारणसे ऐसा है ? “यत: खलु कांक्षितं न वेद्यते एव” [ यतः ] 
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जिस कारणसे [ खलु ] निश्चयसे [कांक्षितं] जो कुछ चिन्तवन किया है वह [ न वेथते ] 
नहीं प्राप्त होता है । [ व ] ऐसा ही है। किस कारणसे ? “बेद्यवेदकविभावचलत्वात्‌” 
[ वेथ ] वांछी (इच्छी) जाती है जो वस्तुसामग्री, [ बेदक ] वांछारूप जीवका अशुद्ध- 
परिणाम, ऐसे हैं [ बिभाव ] दोनों अणुद्ध विनशवर कमंजनित, इस काररासे [चलत्वात] 
क्षण प्रति क्षण प्रति औरसा होते हैं । कोई भ्रन्य चिन्ता जाता है, कुछ अन्य होता है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि अशुद्ध रागादि परिणाम तथा विषयसामग्री दोनों समय 
समय प्रति विनश्वर हैं, इसलिए जीवका स्वरूप नहीं। इस कारण सम्यग्दृष्टिके 
ऐसे भावोंका सर्वथा त्याग है। इसलिए सम्यग्हष्टिको बन्ध नहीं है, नि्जेरा 
है ।॥। १५-१४७ ॥ 


( स्वागता ) 


ज्ञानिनो न हि परियग्रहभावं 

कर्म रागरसरिक्ततयति । 

रंगयुक्तिरकषायितवस्त्रे 

स्वोकृतेव हि बहिलू ठतीह ॥१६-१४८५॥ 

खण्डान्बय सहित अथ--“कर्म ज्ञानिन: परिग्रहभावं न हि एति” [ कम ] 

जितनी विषयसाभग्री भोगरूप क्रिया है वह [ ज्ञानिनः ] सम्यग्हृष्टि जीवके [ परिग्रहभाव॑ ] 
ममतारूप स्वीकारपनेको [ न हि एति ] निरचयसे नहीं प्राप्त होती है । किस कारणसे ? 
“रागरसरिक्ततया” [ गग ] कमंकी सामग्रीको आपा जानकर रंजक परिणाम ऐसा जो 
[ रस ] वेग, उससे [ रिक्ततया ] रीता है, ऐसा भाव होनेसे । दृष्ान्त कहते हैं--“हि 
इह अकषायितद्स्त्रे रंगयुक्ति: बहि: लुठति एव” [ द्वि] जैसे [ इहृह ] सब लोकमें प्रगट 
है कि [ अकषायित ] नहीं लगा है हरडा फिटकरी लोद जिसको ऐसे [ बस्त्रे ] कपड़ामें 
[ रंगयुक्ति! ) मजीठके रंगका संयोग किया जाता है तथापि [ बढड़िः छुठति ) कपड़ासे 
नहीं लगता है, बाहर बाहर फिरता है उस प्रकार । भावाथे ऐसा है कि सम्यस्दृष्टि 
जीवके पंचेन्द्रिय विषयसामग्री है, भोगता भी है। परन्तु अन्तरंग राग द्वेष मोहभाव 
नहीं है, इस कारण कमेंका बन्ध नहीं है, निर्जरा है। कंसी है रंगयुक्ति ? “स्वीकृता” 
कपड़ा-रंग इकट्ठा किया है ।॥१६-१ ॥ 


१२८ समयसार-कलश 
( स्वागता ) 
ज्ञानवान्‌ स्वरसतो 5पि यतः स्थात 
सर्वरागरसवर्जतशीलः । 
लिप्यत सकलकमंभिरेष: . . 
कर्ममध्यपतितो पि ततो न ॥॥१७-१४ द|॥। 
खण्हान्वय सहित अर्थ--यत: ज्ञानवाद्‌ स्वससतः अ्पि सवंरागरसवर्जनशीलः 
स्थात्‌” [ यतः ] जिस काररासे [ ह्ञानवान्‌ ] शुद्धस्वरूप अनुभवशीली है जो जीव वह 
[ स्व॒रसतः ] विभाव परिणमन मिटा है, इस कारण शुद्धतारूप द्रव्य परिणमा है, 
इसलिए [ सबराग ] जितना राग द्वेष मोहपरिणामरूप [ रस ] अनादिका संस्कार, 
उससे [ बज नश्लीलः स्याद ] रहित है स्वभाव जिसका ऐसा है। “ततः एप: कर्ममध्य- 
पतितः भ्रपि सकलकमंभि: न लिध्यते” [ ततः ) तिस कारणसे [ एपः ] सम्यग्दृष्टि जीव 
[ कर्म ] कमंके उदयजनित अनेक प्रकारकी भोगसामग्री उसमें [ मध्यपतितः अपि ] 
पंचेन्द्रिय भोगसामग्री भोगता है, सुख दुःखको प्राप्त होता है तथापि [ सकलकमभिः ] 
आठों प्रकारके हैं जो ज्ञानावरणादि कम, उनके द्वारा [ न लिप्यते ] नहों बाँधा जाता 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि अन्तरंग चिकनापन नहीं है, इससे बन्ध नहीं होता है, 
निर्जरा होती है ॥। १७-१४६ ॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 
याहक्‌ ताहगिहास्ति तस्य बशतो यस्य स्वभावो हि यः 
कतु नेष कथञड्चनापि हि परेरन्याहशः शक्‍यत । 
झ्रज्ञानं न कदाचनापि हि भवेज्ञञानं भवत्सन्तत 
ज्ञानिन्‌ भ क्षष परापराधजनितो नास्तीह बन्धस्तव १८-१५०। 
खण्डान्वय सहित अथ--यहां कोई प्रशन करता है कि सम्यग्हष्टि जीव परि- 
ग्गामसे शुद्ध है तथापि पंचेन्द्रिय विषय भोगता है सो विषयको भोगते हुए कर्मका बन्ध 
है कि नहीं है ? समाधान इस प्रकार है कि कमंका बन्ध नहीं है। “ज्ञानिन्‌ भ्रुक्षब” 
[ ज्ानिन ] भो सम्यर्दृष्टि जीव ! [ श्रुक्ष्य ] कर्मके उदयसे प्राप्त हुई है जो भोगसामग्री 
उसको भोगते हो तो भोगो “तथापि तव बन्धः नास्ति” [ तथापि ] तो भी [ क्य ] 
तेरे [ बन्चः ] ज्ञानावरशादि कर्मका आगमन [ नास्ति ] नहीं है। कैसा बन्ध नहीं 
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है ? “परापराधजनित:' [ पर ] भोगसामग्री, उसका [ अपराध ] भोगनेमें आना, उससे 
[ जनितः ] उत्पन्न हुआ । भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्दृष्टि जीवको विषयसामग्री भोगते 
हुए बन्ध नहीं है, निजेरा है। कारण कि सम्यग्दृष्टि जीव सवंथा अवश्यकर परिणामोंसे 
शुद्ध है। ऐसा ही वस्तुका स्वरूप है। परिणामोंकी शुद्धता रहते हुए बाह्य भोगसामग्रीके 
द्वारा बन्ध किया नहीं जाता । ऐसा वस्तुका स्वरूप है । यहाँ कोई आशंका करता है कि 
सम्यग्दृष्टि जीव भोग भोगता है सो भोग भोगते हुए रागरूप अशुद्ध परिणाम होता होगा 
सो उस रागपरिणामक द्वारा बन्ध होता होगा सो ऐसा तो नहीं । कारण कि वस्तुका 
स्वरूप ऐसा है जो शुद्ध ज्ञान होनेपर भोगसामग्नीको भोगते हुए सामग्रीके द्वारा अशुद्धरूप 
किया नहीं जाता । कितनी ही भोगसामग्री भोगो तथापि शुद्धज्ञान अपने स्वरूप-शुद्ध 
ज्ञानस्वरूप रहता है | वस्तुका ऐसा सहज है । ऐसा कहते हैं--.' ज्ञानं कदाचनापि अज्ञानं 
न भवेत्‌” [ ज्ञानं ] शुद्ध स्वभावरूप परिरामा है आत्मद्रव्य, वह [ कदाचन अपि ] अनेक 
प्रकार भोगसामग्रीको भोगता हुआ अतीत, अनागत, वर्तमान कालमें [ अब्ञानं ] विभाव 
अशुद्धरागादिरूप [ न भवेत्‌ ) नहीं होता । कंसा है ज्ञान ? “सन्ततं भवत्‌” शाइवत 
शुद्धत्वरूप जीवद्रव्य परिशमा है, मायाजालके समान क्षण विनश्वर नहीं है। श्रागे 
दृष्टन्तके द्वारा वस्तुका स्वरूप साधते हैं--/हि यस्य वशतः: यः यादृक्‌ स्वभाव: तस्य 
तादुक्‌ इह अस्ति” [ हि ] जिस कारणसे [ यस्य ] जिस किसी वस्तुका [ यः याहक्‌ 
स्वभाव! ] जो स्वभाव जेसा स्वभाव है वह [ वशतः ] श्रनादि-निधन है [ वस्य ] उस 
वस्तुका [ ताहक्‌ हद अस्ति ] वसा ही है। जिस प्रकार शंखका इवेत स्वभाव है, श्वेत 
प्रगट है उसी प्रकार सम्यग्दृष्टिका शुद्ध परिणाम होता हुआ शुद्ध है। “एप: परे: कथश्वन 
अ्रपि अन्यादश:ः कतु' न शकयते” [ एप | वस्तुका स्वभाव [ परः ]) अन्य वस्तुके किये 
[ कथश्न अपि ) किसी प्रकार [ अन्याइक्ष: ] दूसरेरूप [ कतु ] करनेको [ न शकयते ] 
नहीं समर्थ है। भावार्थ इस प्रकार है कि स्वभावसे श्वेत शंख है सो शंख काली मिट्टी 
खाता है, पीली मिट्टी खाता है, नाना वर्ण मिट्टी खाता है। ऐसी मिट्टी खाता हुआ शंख 
उस मिट्टीके रंगका नहीं होता है, अपने श्वेतरूप रहता है। वस्तुका ऐसा ही सहज है। 
उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव स्वभावसे राग द्वेष मोहसे रहित शुद्ध परिणामरूप है, वह 
जीव नाना प्रकार भोगसामग्री भोगता है तथापि अपने शुद्ध परिणामरूप परिणमता 
है। सामग्रीके रहते हुए अशुद्धरूप परिणमाया जाता नहीं ऐसा वस्तुका स्वभाव है, इसलिए 
सम्यग्दृष्टिके कर्मंका बन्ध नहीं है, निर्जेरा है ॥१८-१५०॥ 


१३० समयसार-कलश 
( झादू लविक्रीडित ) 
ज्ञानिन्‌ कर्म न जातु कतु मुचितं किचित्तथाप्युच्यते 
भु क्षे हन्त न जातु मे यदि परं दुभु क्‍त एवासि भोः । 
बन्धः स्थादुपभोगतो यदि न तत्कि कामचारो5स्ति ते 
ज्ञानं सन्‍्वस बन्धसेष्यपरथा स्वस्थापराधादुभ व्‌ ॥॥१६-१५१॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“ज्ञानिन्‌ जातु कमें कत्‌ु न उचितं” [ ज्ञानिन ] 
हे सम्यग्हृष्टि जीव ! [ जातु ] किसी प्रकार कभी भी [ कर्म ] ज्ञानावरग्णादि कर्मेरूप 
पुद्गलपिण्ड [ करत ] बांधनेकों [ न उचित ] योग्य नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है 
कि सम्यग्हृष्टि जीवके कर्मका बन्ध नहीं है । “तथापि किश्वित्‌ उच्यते” [ तथापि ] तो 
भी [ किश्ित्‌ उच्यते | कुछ विशेष है वह कहते हैं--“हन्त यदि मे पर॑ न जातु भुक्षे 
भो: दुभु क्तो एव असि” [ हन्त ] कड़क वचनके द्वारा कहते हैं। [ यदि ] जो ऐसा 
जानकर भोगसामग्रीको भोगता है कि [ में ] मेरे [ पर॑ न जातु ) कर्मका बन्ध नहीं 
है । ऐसा जानकर [शञ्ञक्ञे ] पंचेन्द्रविषय भोगता है तो [ भोः ] अहो जीव ! 
[ दुध क्तः एवं असि ] ऐसा जानकर भोगोंका भोगना अच्छा नहीं। कारण कि 
वस्तुस्वरूप इस प्रकार है--“यदि उपभोगतः बन्ध: न स्यात्‌ तत्‌ ते कि कामचारः 
ग्रस्ति” [ यदि ] जो ऐसा है कि [ उपभोगतः ] भोग सामग्रीको भोगते हुए [ बन्धः 
न स्थात्‌ ] ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध नहीं है [ तत्‌ ] तो [ ते] अहो सम्यग्हृष्ट 
जीव ! तेरे [ कामचारः ] स्वेच्छा आचररा [ कि अस्ति ] क्या ऐसा है अपि तु 
ऐसा तो नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यग्हष्टि जीवके कर्मका बन्ध नहीं है। 
कारणा कि सम्यग्दष्टि जीव राग द्वंघष मोहसे रहित है। वही सम्यरदृष्टि जीव, 
यदि सम्यक्त्व छूटे मिथ्यात्वरूप परिणमे तो, ज्ञानावरणादि कर्मंबन्धको अवश्य 
करे; क्योंकि मिथ्याहृष्टि होता हुआ राग हेष मोहरूप परिणमता है--ऐसा कहते 
हैं : “ज्ञानं सन्‌ वस” सम्यग्हष्टि होता हुआ जितने काल प्रवतेता है उतने काल 
बन्ध नहीं है “अपरथा स्वस्थ अपराधात्‌ बन्धं ध्रवं॑ एपि” [ अपरथा ] मिथ्या- 
दृष्टि होता हुआ्रा [ स्वस्थ अपराधातू ] अपने ही दोपसे-रागादि अशुद्धरूप परिरा- 
मनके कारण [ बन्ध ध्रुव एपि ] ज्ञानावरणादि कमंबन्धको तू ही अवश्य 
करता है ॥ १६-१५१ ॥ 


निज रा-प्रधिकार १३१ 
( शादू लविक्रीडित ) 


कर्तारं स्‍्वफलेन यत्किल बलात्कमेंव नो योजयेत्‌ 

कुर्वाण: फललिप्सुरेव हि फल प्राप्नोति यत्कमंण: । 

ज्ञान संस्तवपास्तरागरचनो नो बध्यते कर्मणा 

कर्वाणो 5पि हि कर्म तत्फलपरित्यागकशीलो मुनि: ।२०-१५२॥ 


खण्डान्यय सह्दित अर्थ--“तत्‌ मुनि: कर्मणा नो बध्यते” [ तत्‌ ] तिस 
कारणसे [ धुनिः ] शुद्धस्वरूप अभ्रनुभव विराजमान सम्यर्हष्टि जीव [ कर्मणा ] ज्ञाना- 
वरणादि कमंसे [ नो बध्यते ] नहीं बँंधता है। कंसा है सम्यग्दष्टि जीव ? “हि कर्म 
कुर्वाणः अपि” [ हि ] निरचयसे [ कम ] कमंजनित विषयसामग्री भोगरूप क्रियाको 
[ कुर्वाणः अपि ] करता है--यद्यपि भोगता है तो भी “तत्फलपरित्यागैकशील:ः” 
[ तत्फल ] कर्मजनित सामग्रीमें ग्रात्मबुद्धि जानकर रंजक परिणामका [ परित्याग ] 
सर्वथा प्रकार स्वीकार छूट गया ऐसा है [ एक | सुखरूप [ शीलः ] स्वभाव जिसका, 
ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यग्हष्टि जीवके विभावरूप मिथ्यात्व १रिणाम 
मिट गया है, उसके मिटनेसे अ्रनाकुलत्वलक्षण अतीन्द्रिय सुख अनुभवगोचर हुआ है । 
और कंसा है ? “ज्ञानं सन्‌ तदपास्तरागरचन:” ज्ञानमय होते हुए दूर किया है रागभाव 
जिसमेंसे ऐसा है । इस कारण कर्मजनित हैं जो चार गतिकी पर्याय तथा पंचेन्द्रियोंके 
भोग वे समस्त झ्ाकुलतालक्षण दुःखरूप हैं । सम्यग्हष्टि जीव ऐसा ही अनुभव करता है। 
इस कारण जितना कुछ साता-असातारूप कर्मका उदय, उससे जो कुछ इष्ट विषयरूप 
अथवा अनिष्ट विषयरूप सामग्री सो सम्यर्दृष्टिके सर्वे अनिष्टरूप है । इसलिए जिस प्रकार 
किसी जीवके अशुभ कर्मके उदय रोग, शोक, दारिद्र आदि होता है, उसे जीव छोड़नेको 
बहुत ही करता है, परन्तु अशुभ कममके उदय नहीं छूटता है, इसलिए भोगना ही पड़े । 
उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीवके, पूर्वमें अज्ञान परिणामके द्वारा बांधा है जो सातारूप 
असातारूप कर्म उसके उदय अनेक प्रकार विषयसामग्री होती है, उसे सम्यग्हष्टि जीव 
दुःखरूप अनुभवता है, छोड़नेको बहुत ही करता है | परन्तु जब तक क्षपकश्रं णी चढ़े 
तब तक छूटना अशक्य है, इसलिए परवश हुआ भोगता है । हृदयमें ग्रत्यन्त विरक्त है, 
इसलिए अरंजक है, इसलिए भोग सामग्रीको भोगते हुए कर्मका बन्ध नहीं है, निजंरा है । 
यहाँ हृष्टान्त कहते हैं --“यत्‌ किल कम कर्तारं स्वफलेन बलात्‌ योजयेत्‌ृ” [ यत्‌ ] जिस 
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कारगासे ऐसा है । [ किल ] ऐसा ही है, सन्देह नहीं कि [ करत ] राजाकी सेवा आदिसे 
लेकर जितनी कर्मभूमिसम्बन्धी क्रिया [ कर्तारं ] क्रियामें रंजक होकर-तन्मय होकर 
करता है जो कोई पुरुष उसको, [ स्वफलेन ] जिस प्रकार राजाकी सेवा करते हुए द्रव्यकी 
प्राप्ति, भूमिकी प्राप्ति, जैसे खेती करते हुए अन्नकी प्राष्ति- [ बलाद योजयेत्‌ ] अ्रवश्यकर 
कर्ता पुरुषका क्रियाके फलक साथ संयोग होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जो क्रिया- 
को नहीं करता उसको क्रियाके फलकी प्राप्ति नहीं होती । उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि जीवको 
बन्ध नहीं होता, निर्जरा होती है । कारण कि सम्यर्दृष्टि जीव भोगसामग्री क्रियाका कर्ता 
नहीं है, इसलिए क्रियाका फल नहीं है कर्मंका वन्ध, वह तो सम्यग्दृष्टिके नहीं है । 
दृष्टांससे दृढ़ करते हैं. यत्‌ कृर्वाण: फललिप्सु: ना एव हि कर्मणा: फल प्राप्नोति” 
[ थत्‌ ] जिस कारणसे पूर्वोक्त नाना प्रकारकी क्रिया [ कुर्बाणः] कोई करता हुझ्ा 
[ फललिप्छु; ] फलकी अभिलाषा करके क्रियाको करता है ऐसा [ ना ] कोई पुरुष [ करण? 
फर्ल ] क्रियाकं फलको [ ग्राप्नोति ] प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है--जो 
कोई पुरुष क्रिया करता है, निरभिलाष होकर करता है उसको तो क्रियाका फल 
नहीं है । २०-१५२ । 
( शादू लविक्रीडित ) 

त्यक्तं येन फल स कर्म क्रुते नेति प्रतीमो वर्य॑ 

कित्वस्थापि कुतो5पि किचिदपि तत्कर्मावशेनापतेत्‌ । 

तस्मिन्नापतिते त्वकम्पपरमज्ञानस्वभावे स्थितो 

ज्ञानी कि कुरुते5थ कि न कुरुते कर्मेति जानाति कः ।२१-१५३। 


खण्डान्यय सहित अथ--“येन फल त्यक्तं स कर्म कुरुते इति बय॑ न प्रतीम:” 
[ ग्रेन ] जिस सम्यग्दृष्टि जीवने [ फल त्यक्त ] करके उदयसे है जो भोगसामग्री उसका 
[ फल ] झभिलाष [ त्यक्त ] सवंथा ममत्व छोड़ दिया है [ सः ] वह सम्यरहष्टि जीव. 
[ करत छुछुते ] ज्ञानावरणादि कर्मको करता है [ इति बयं न प्रतीमः ] ऐसी तो हम 
प्रतीति नहीं करते । भावार्थ इस प्रकार हे कि जो कर्मके उदयके प्रति उदासीन है उसे 
कर्मका बन्ध नहीं है, निर्जरा है । “किन्तु” कुछ विशेष-...“अस्य अपि” इस सम्यरहष्टिके 
भी “प्रवशेन कुत:ः भ्रपि किश्वित्‌ अपि कर्म आपत्तेतु” [ अवशेन ] विना ही अभिलाघ 
किये बलात्कार ही [ छुतः अपि किश्ित्‌ अपि कर्म ] पहले ही बाँधा था जो ज्ञानावरणादि 
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कम, उसके उदयसे हुई है जो पंचेन्द्रियविषयभोगक्रिया वह [ आपतेद्‌ ] प्राप्त होती है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार किसीको रोग, शोक, दारिद्र बिना ही वांछाके 
होता है उसी प्रकार सम्यर्दृष्टि जीवके जो कोई क्रिया होती है सो बिना ही वांछाके 
होती है । “तस्मिन्‌ आपतिते” अनिच्छक है सम्यर्दृष्टि पुरुष, उसको बलात्कार होती है 
भोगक्रिया, उसके होते हुए “ज्ञानी कि कुरुते” [ ज्ञानी ] सम्यर्दृष्टि जीव [ कि कुरुते ] 
अनिच्छक होकर करम्मके उदयमें क्रिया करता है तो क्रियाका कर्ता हुआ क्या ? “अथ न 
कुरुते”' सर्वेथा क्रियाका कर्ता सम्यर्दृष्टि जीव नहीं है। किसका कर्ता नहीं है ? “कर्म 
इति” भोगक्रियाका । कैसा है सम्यग्दृि जीव ? “जानाति कः:” ज्ञायकस्वरूपमात्र है। 
तथा कंसा है सम्यर्दृष्टि जीव ? “अ्रकम्पपरमज्ञानस्वभावे स्थित:” निशचल परम ज्ञान- 
स्वभावमें स्थित है ॥२१-१५३॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
सम्यग्टष्टय एवं साहसमिदं कतु क्षमन्ते परं 
यह 5पि पतत्यमी भयचलत्त्रेलोक्यमुक्ताध्वनि । 
सर्वाभेव निसगगनिर्भगतया शंकां विहाय स्वयं 
जानन्तः स्वमवध्यबोधवषुष॑ बोधाच्च्यवन्ते न हि ।२२९-१५४। 


खण्डान्वय सहित अथ-- सम्यर्दृष्टय: एवं इदं साहसं कतु' क्षमन्ते” [ सम्यर- 
दृष्टय! ] स्वभावगुणरूप परिणामी है जो जीवराशि वह [ शव ] निश्चयसे [ इदं साहस ] 
ऐसा धीरपना [ कतु ] करनेके लिए [ क्षमन्ते ] समर्थ होती है। कंसा है साहस ? 
“परं” सबसे उत्कृष्ट है। कौन साहस ? “यत्‌ वज पतति अपि अमी बोधात्‌ न हि 
च्यवन्ते” [ यत्‌ ] जो साहस ऐसा है कि [ वज्ञ पतति अपि ] महान वजके गिरने पर 
भी [ अमी ] सम्यर्दृष्टि जीवराशि [ बोधात्‌ ] शुद्धस्वरूपके अनुभवसे [ न हि च्यवन्ते ] 
सहज ग्रुणसे स्वलित नहीं होती है। भावार्थ इस प्रकार है--कोई अज्ञानी ऐसा मानेगा 
कि सम्यग्दष्टि जीवके साताकर्मके उदय अनेक प्रकार इष्ट भोगसामग्री होती है, असाता- 
कमके उदय अनेक प्रकार रोग, शोक, दारिद्र, परीषह, उपसर्ग दृत्यादि अ्रनिष्ट सामग्री 
होती है, उसको भोगते हुए शुद्धस्वरूप भ्रनुभवसे चूकता होगा । उसका समाधान इस 
प्रकार है कि अ्रनुभवसे नहीं चुकता है, जेसा श्रनुभव है वैसा ही रहता है, बस्तुका ऐसा 
ही स्वरूप है । कंसा है वद्ध ? “भयचलत्त्रेलोक्यमुक्ताध्वनि” [ भय ]) वज्ञक गिरने 
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पर उसके त्राससे [ चलत्‌ ] चलायमान ऐसी जो [ त्रेलोक्य ] सर्व॑ संसारी जीवराशि, 
उसके द्वारा [ मुक्त ] छोड़ी गई है [ अध्वनि ] अपनी अपनी क्रिया जिसके गिरने पर, 
ऐसा है वञ्। भावार्थ इस प्रकार है--ऐसा है उपसर्ग परीषह जिनके होनेपर मिथ्याहृष्टि- 
को ज्ञानकी सुध नहीं रहती है । कैसे हैं सम्यग्हष्टि जीव ? “स्वं जानन्त:” [सं] शुद्ध 
चिद्रूपको [ जानन्तः ) प्रत्यक्षरूपसे अनुभवते हैं। कंसा है स्व ? “अ्रबध्यबोधवपुषं” 
[ अबध्य ] शाश्वत जो [ बोध ] ज्ञानगुणा, वह है [ वुषं ] शरीर जिसका, ऐसा है । 
क्या करके (अनुभव करता है ? ) “सर्वा एव शंकां विहाय” [ सर्वा एवं ] सात प्रकारके 
[ शंकां ] मयको [ विहाय ] छोड़कर । जिस प्रकार भय छूटता है उस प्रकार कहते 
हैं--'निसगंनिर्भयतया” [ निसर्ग ] स्वभावसे [ निर्मेयतया ] भयसे रहितपना होनेसे । 
भावार्थ इस प्रकार है--सम्यग्हष्टि जीवोंका निर्भय स्वभाव है, इस कारण सहज ही 
ग्रनेक प्रकारके परीषह-उपसर्गंका भय नहीं है । इसलिये सम्यर्दृष्टि जीवको कर्मका बन्ध 
नहीं है, निर्जरा है। कंसे है निर्भभपना ? “स्वयं” ऐसा सहज है ॥२२-१५४।॥॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


लोकः शाश्वत एक एव सकलव्यक्तो विविक्तात्मन- 
श्चिल्लोक स्वयमेव केवलमयं यल्लोकयत्येकक: । 


लोको5यं न तवापरस्तदपरस्तस्यास्ति तद्भो: कुतो 
निश्शंक: सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ।२३-१५५॥ 


खण्डान्वय सहित अ्थ---“स सहज ज्ञानं स्वयं सततं सदा विन्दति” [सः ] 
सम्यग्दृष्टि जीव [ सहज ] स्वभाव ही से [ब्वानं ] शुद्ध चेतन्यवस्तुको [ विन्दति ] 
अनुभवता है--आस्वादता है । कंसे भ्रनुभवता है ? [ स्त्रय॑ | अपनेमें आपको अ्रनुभवता 
है । किस काल ? [ सतत ] निरन्तररूपसे [ सदा ] अतीत, अ्रनागत, वतेमानमें 
अनुभवता है । कंसा है सम्यग्दृषि जीव ? “निःशंक:” सात भयोंसे 
रहित है। कंसा होनेसे ? “तस्यथ तद्भी: कुतः अस्ति” [ तस्य ] उस 
सम्यग्दृष्टिके [ तड्ी! ] इहलोकभय, परलोकभय [ कुतः अस्ति ) कहाँ से होवे ? अपि 
तु नहीं होता । जैसा विचार करते हुए भय नहीं होता बेसा कहते हैं-“तब श्रयं लोक: 
तदपर: अपर: न” [ तब ] भो जीव ! तेरा [ अ्य छोकः ] विद्यमान है जो चिद्र,पमात्र वह 
लोक है। [ तदपरः ] उससे अन्य जो कुछ है इहलोक, परलोक । विवरण--इहलोक अर्थात्‌ 
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वर्तमान पर्याय, उसमें ऐसी चिन्ता कि पर्याय पर्यन्त सामग्री रहेगी कि नहीं रहेगी । परलोक 
अर्थात्‌ यहाँ से मर कर अच्छी गतिमें जावेंगे कि नहीं जावेंगे ऐसी चिन्ता। ऐसा जो 
[अपर] इहलोक, परलोक पर्यायरूप [न] जीवका स्वरूप नहीं है। “यत्‌ एष: अय॑ लोक: 
केवल चिल्लोक स्वयं एब लोकयति” [यत्‌] जिस कारणासे [ एपः अय॑ लोकः ] भ्रस्तिरूप है 
जो चेतन्यलोक वह [ केबल ] निविकल्प है। [ चिल्लोक॑ स्वयं एव लोकयति ] ज्ञानस्वरूप 
आत्माको स्वयं ही देखता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जो जीवका स्वरूप ज्ञानमात्र 
सो तो ज्ञानमात्र ही है। कंसा है चेतन्यलोक ? “शाशवतः:” अविनाशी है। और कंसा 
है ? “एकक:” एक वस्तु है। और कैसा है ? “सकलब्यक्त:” [ सकल | त्रिकालमें 
[ व्यक्त: ] प्रगट है। किसको प्रगट है ? “विविक्तात्मन:” [ विविक्त ] भिन्न है | आत्मनः ] 
आत्मस्वरूप जिसको ऐसा है जो भेदज्ञानी पुरुष, उसे ॥२३-१५५॥॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

एषेकंव हि वेदना यदचलं ज्ञानं स्वयं बेचते 

निर्भेदोदितवेद्यवेदकबलादेक॑ सदानाकूले: । 

नेवान्यागतवंदनंव हि भवेत्तद्भीः कुतो ज्ञानिनो 

निश्शंकः सततं स्वयं स सहजं ज्ञानं सदा विन्दति ॥२४-१५६। 


खण्डान्बय सहित अथ--“सः स्वयं सतत सदा ज्ञानं विन्दति” [ सः ] सम्यग्दृष्टि 
जीव [ स्वयं ] अपने आप [ सतत | निरन्तररूपसे [ सदा | त्रिकालमें | ज्ञानं ) जीवके 
शुद्धस्वरूपको [ विन्दति ) अनुभवता है-आस्वादता है। केसा है ज्ञान ? “सहजं” 
स्वभावसे ही उत्पन्न है। कैसा है सम्यर्दृष्टि जीव ? “निःशंक:” सात भयोंसे 
मुक्त है । “ज्ञानिलः तडद्धी: कुत:” [ ब्वानिन ) सम्यग्दृष्टि जीवको 
[ तड़ीः | वेदनाका भय [ कुतः ) कहाँ से होबे ? अपितु नहीं होता है। कारण कि 
“सदा अनाकुले:” सर्वंदा भेदज्ञानससे विराजमान हैं जो पुरुष वे पुरुष “स्वयं वेद्यते” 
स्वयं ऐसा ग्रनुभव करते हैं कि “यत्‌ अचलं ज्ञानं एघा एका एवं वेदना” [ यत्‌ ] जिस 
कारणसे [ अचल ब्वानं ] शाश्वत है जो ज्ञान [ एपा ] यही [ एका बेदना ) जीवको 
एक वेदना है। [ एवं ] निरचयसे । “अन्यागतवेदना एवं न भवेत्‌” [ अन्या ] 
इसे छोड़कर जो अन्य [ आगतवेदना एवं ] कमंके उदयसे हुई है सुखरूप भ्रथवा 
दुःखरूप वेदना [ न भवेत्‌ | जीवको है ही नहीं । ज्ञान कैसा है ? “एक” शाइवत 
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है--एकरूप है। किस कारणसे एकरूप है ? “निर्भेदोदितवेद्यदकबलात्‌” [ निर्मेदो- 
दित ] अभेदरूपसे [ वेधवेदक ] जो वेदता है वही वेदा जाता है ऐसा जो [ बलात ] 
समर्थपना, उसके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका स्वरूप ज्ञान है, वह एक- 
रूप है। जो साता-असाता कर्मके उदयसे सुख-दुःखरूप बेदना होती है वह जीवका 
स्वरूप नहीं है, इसलिए सम्यग्हष्टि जीवको रोग उत्पन्न होनेका भय नहीं 
होता ॥ २४-१५६ ॥ 

( शादू लक्षिक्रीडित ) 


यत्सन्नाशमुपेति तन्न नियत व्यक्तेति बस्तुस्थिति- 
जन सत्स्वयमेव तत्किल ततस्त्रातं किमस्यापरे: । 
प्रस्यात्राणमतो न किचन भवेत्तद्धी: कुतो ज्ञानिनो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ।२५-१५७। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“सः ज्ञानं सदा विन्दति” [ सा ] सम्यग्हष्टि जीव 
[ ज्ञान ] शुद्धस्वरूप [ सदा ] तीनों कालोंमें [ विन्दति ] श्रनुभवता है--आस्वादता है । 
कैसा है ज्ञान ? 'सततं” निरन्तर वर्तमान है । ओर कंसा है ज्ञान ? “स्वयं” अनादि- 
निधन है । और कंसा है ? “सहजं” विना कारण द्रव्यरूप है । कंसा है सम्यग्दष्टि जीव ? 
“निःशंक: कोई मेरा रक्षक है कि नहीं है ऐसे भयसे रहित है । किस कारणासे “ज्ञानिन: 
तड़ीः कुत:” [ ज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ तद्भी। ] मेरा रक्षक कोई है कि नहीं है 
ऐसा भय' [ कुतः ] कहाँ से होवे ? अ्रपि तु नहीं होता है । “अतः अ्रस्य किश्वन अत्रार्णं 
न भवेत्‌” [ अतः ] इस कारणसे [ अस्य ) जीव वस्तुके [ अत्राण ] अरक्षकपना 
[ किआन ) परमाणुमात्र भी [ न मवेद्‌ ) नहीं है। किस कारणसे नहीं है ? “यत्‌ सत्‌ 
तत्‌ नाशं न उपेति” [ यत्‌ सत्‌ ] जो कुछ सत्तास्वरूप वस्तु है [ तत्‌ नाझं न उपेति ] 
वह तो विनाशको नहीं प्राप्त होती है। “इति नियतं वस्तुस्थिति: व्यक्ता” [ इति ] इस ' 
कारणसे | नियत ] प्रवश्य ही [ वस्तुस्थितिः ] वस्तुका अ्रविनश्वरपना [ ब्यक्ता ] प्रगट 
है । “किल तत्‌ ज्ञान स्वयं एवं सत्‌ ततः अरय अपरे: कि त्रातं” [ किल ] निदचयसे 
[ ततू ज्ञानं | ऐसा है जीवका शुद्धस्वरूप वह, [ स्वयं एवं सत्‌ ] सहज ही सत्तास्वरूप 
है। [ तद। ] तिस कारगसे [ अस्य ] जीवके स्वरूपकी [ अपरेः ] किसी द्रव्यांतरके 
द्वारा [ कि त्रार्त ] क्या रक्षा की जायगी । भावार्थ इस प्रकार है कि सब जीवोंको ऐसा 
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भय उत्पन्न होता है कि मेरा रक्षक कोई है कि नहीं, सो ऐसा भय सम्यर्दृष्टि जीवको 
नहीं होता । कारण कि वह ऐसा अनुभव करता है कि शुद्धजीवस्वरूप सहज ही शाश्वत 
है । इसकी कोई क्या रक्षा करेगा ॥२५-१५७॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
स्‍्वं रूपं किल वस्तुनो5स्ति परमा गुप्तिः स्वरूपे न यत्‌ 
शकक्‍्तः को 5पि परः प्रवेष्ट्मकत' ज्ञानं स्वरूपं च नुः । 
अस्यागृप्तिरतो न काचन भवेत्तद्भी: कृतो ज्ञानिनो 
निश्शंक: सतत' स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ॥२६-१५५॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“सः ज्ञानं सदा विन्दति” [सः ] सम्यर्दृष्टि जीव 
[ ड्ञानं ] शुद्ध चेतन्यवस्तुको [ सदा विन्दति ) निरन्तर अनुभवता है-आस्वादता है। 
कसा है ज्ञान ? “स्वयं” भ्रनादि सिद्ध है । और कंसा है ? “सहज शुद्ध वस्तुस्वरूप है। 
और कैसा है? “सतत” अखण्ड धाराप्रवाहरूप है। कैसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “निःशंकः” 
वस्तुकी जतनसे रखा जाय, नहीं तो कोई चुरा लेगा ऐसा जो अग्ुप्तिभय उससे रहित 
है । “अतः अस्य काचन अगुप्ति: एव न भवेत्‌ ज्ञानिन: तद्धी: कुत:”[ अतः ] इस 
कारणसे [ अस्य ] शुद्ध जीवके [ काचन अगुप्तिः ] किसी प्रकारका अगुप्तिपना [ न 
भवेत्‌ ] नहीं है, [ ड्ञानिनः ] सम्य्दृष्टि जीवके [ तद्गी। | 'मेरा कुछ कोई छीन न लेवे” 
ऐसा अगुप्तिभय [ कुंतः ] कहाँ से होवे ? अपितु नहीं होता । किस काररासे ? “किल 
वस्तुनः स्वरूपं परमा गुप्ति: अ्स्ति/ [ किल ] निशचयसे [ वस्तुनः ) जो कोई द्रव्य है 
उसका [ स्वरूपं ] जो कुछ निज लक्षरा है वह [ परमा शुप्ति! अस्ति ] सर्वेथा प्रकार गुप्त 
है । किस कारणसे ? “यत्‌ स्वरूपे कः अपि पर: प्रवेष्ट्‌ न शक्त:” [ यत्‌ ] जिस कारण- 
से [ स्वरूपे ] वस्तुके सत्त्वमें [ क! भपि परः ) कोई गन्य द्रव्य अन्य द्रव्यमें [ प्रवेष्टु ] 
संक्रमणाको [ न भ्क्तः ] समर्थ नहीं है । “नुः ज्ञानं स्वरूपं च” [ जु। | आत्मद्रव्यका 
[ ब्वानं स्वरूप ] चेतन्य स्वरूप है। [ च ] वही ज्ञानस्वरूप कंसा है ? “भ्रकृतं” किसीने 
किया नहीं, कोई हर सकता नहीं । भावाथे इस प्रकार है कि सब जीवोंको ऐसा भय 
होता है कि मेरा कुछ कोई चुरा लेगा, छीन लेगा; सो ऐसा भय सम्यग्दृष्िको नहीं 
होता, जिस कारणसे सम्यग्दृष्टि ऐसा अनुभव करता है कि मेरा तो शुद्ध चेतन्यस्वरूप 
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है, उसको तो कोई चुरा सकता नहीं, छीन सकता नहीं; वस्तुका स्वरूप अनादि- 


निधन है! ॥२६-१५८॥। 
कर ( शादू लबिक्रीडित ) 


प्राणोच्छेदमुदाहरन्ति मरणं प्राणा: किलास्यात्सनों 

ज्ञानं तत्स्वयमेव शाश्वततया नोच्छिद्यते जातृचित्‌ । 

तस्यातो मरणं न किउ्चन भवेत्तड़ीः कृतो ज्ञानिनो 

निश्शंक: सततं स्वयं स सहजं ज्ञान सदा विन्दति ।२७-१५ द। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--'सः ज्ञानं सदा विन्दति” [ सः ] सम्यर्हृष्टि जीव 
[ ज्ञानं ] शुद्धचेतन्‍्य वस्तुको [ सदा ] निरन्तर [ विन्दति ] आस्वादता है। कैसा है 
ज्ञान ? स्वयं” भ्रनादिसिद्ध है। और कंसा है ? “सततं” अखण्ड धाराप्रवाहरूप है। और 
कैसा है ? “सहजं” बिना कारगा सहज ही निष्पन्न है। कैसा है सम्यग्हष्टि जीव ? “निःशड्ू: 
मरण-शंकाके दोषसे रहित है । क्या विचारता हुआ निःशंक है ? “अतः तस्य मरणं 
किश्वन न भवेत्‌ ज्ञानिनः तड्ी: कुत:” [ अतः ] इस कारगासे [ तस्य ] झआत्मद्रव्यके 
[ मरणं | प्राणवियोग [ किश्वन ] सूक्ष्ममात्र [न भवेत्‌ ) नहीं होता, तिस कारण 
[ ज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टिके [ तद्भी! |] मरणका भय [ कुतः ] कहाँ से होवे ? अ्रपि तु नहीं 
होता । जिस कारगणासे “प्राग्गोच्छेदं मरणं उदाहरन्ति” [ प्राणोच्छेदं ] इन्द्रिय, बल, 
उच्छुवास, आयु-ऐसे हैं जो प्राण, उनका विनाश ऐसा जो [ मरणं ] मरण कहनेमें आता 
है [ उदाहरन्ति ] ग्ररिहन्तदेव ऐसा कहते हैं। “किल आत्मन: ज्ञान प्राणा:” [ किल ] 
निश्चयसे [ आत्मनः ] जीव द्वव्यका [ ज्ञान प्राणाः ] शुद्धचेतन्यमात्र प्राण है। “तत्‌ 
जातुचित्‌ न उच्छिद्यते” [ तद ] शुद्धज्ञान [ जातुचित ] किसी कालमें [ न उच्छिय्रते 
नहीं विनशता है । किस कारणसे ? “स्वयं एवं शाइवततया” [ स्वयं एवं ] बिना ही 
जतन [ शाश्वततया ) अविनश्वर है तिस कारणसे । भावार्थ इस प्रकार है कि सभी 
मिथ्याहृष्टि जीवोंको मरणका भय होता है । सम्यग्दृष्टि जीव ऐसा अ्नुभवता है कि 
मेरा शुद्ध चेतन्यमात्र स्वरूप है सो तो विनशता नहीं, प्राण नष्ट होते हैं सो तो मेरा 
स्वरूप है ही नहीं, पुदूगलका स्वरूप है । इसलिए मेरा मरगा होवे तो डरों, मैं किसलिये 
डरों, मेरा स्वरूप शाश्वत है' ॥२७-१५६॥ 
| ( शादू लविक्रीडित ) 
एक ज्ञानसनादयनन्तमचलं सिद्ध किलेतत्स्वतो 
यावत्तावदिदं सदंव हि भर्वेज्नात्र द्वितोयोदय: । 
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तन्नाकस्मिकमत्र किउचन भवेत्तवभो: कुतो शानिनो 
निश्शंकः सतत स्वयं स सहज ज्ञानं सदा विन्दति ।२८-१६०। 


खण्डान्वय सहित अ्थ--स: ज्ञानं सदा विन्दति” [ सः ] सम्यग्दृष्टि जीव 
[ ज्ञान ] शुद्धचेतन्य वस्तुको [ सदा ] त्रिकाल [ विन्दति ) आस्वादता है । कैसा है 
ज्ञान ? “स्वयं” सहज ही से उपजा है। और कैसा है ? “सततं” अखण्ड धाराप्रवाह- 
रूप है । और कंसा है ? “सहजं” बिना उपाय ऐसी ही वस्तु है। कैसा है सम्यरदृष्टि 
जीव ? “निःशद्धू:” आकस्मिक भयसे रहित है। आकस्मिक अर्थात्‌ अनचिन्ता तत्काल 
ही अनिष्टका उत्पन्न होता । क्या विचारता है सम्यग्दृष्टि जीव ? “अत्र तत्‌ भ्राकस्मिकं 
किश्वन न भवेत्‌ ज्ञानिनः तदभी: कुत:” [ अग्र ] शुद्धचेतन्य वस्तुमें [ तत्‌ ] कहा है 
लक्षण जिसका ऐसा [ आकस्मिक ] क्षणमात्रमें भ्रन्य वस्तुसे अन्य वस्तुपना [ किशन 
न भवेत्‌ ] ऐसा कुछ है ही नहीं, तिस कारण [ बज्ञानिनः ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ वद्धीः ] 
आकस्मिकपनाका भय [ छुंतः ] कहाँ से होवे ? अपि तु नहीं होता । किस कारणसे ? 
“एतत्‌ ज्ञानं स्वतः यावत्‌” [ एतत्‌ ज्ानं ] शुद्ध जीव वस्तु [ स्वतः यावत्‌ ] आप सहज 
जैसी है जितनी है “इदं तावत्‌ सदा एवं भवेत्‌” [ इदं ] शुद्ध वस्तुमात्र [ तावत्‌ ) वैसी 
है उतनी है । [ सदा ] अतीत, अनागत, वर्तमान कालमें [ एवं भत्ेत्‌ | निशचयसे ऐसी 
ही है । “अत्र द्वितीयोदय: न” [ अन्न ] शुद्ध वस्तुमें [ द्वितीयोदय! ] औरसा स्वरूप 
[ न ] नहीं होता है। कैसा है ज्ञान ? “एकं” समस्त विकल्पोंसे रहित है। और कैसा 
है ? “अनाद्यनन्तं नहीं है आदि, नहीं है भ्रत्त जिसका ऐसा है। और कसा है ? 
“ग्रचल॑/” अपने स्वरूपसे नहीं विचलित होता। और कैसा है ? “सिद्ध! 
निष्पन्न है ॥२८-१६०१। 
( मन्दाक्रान्ता ) 
टंकोत्कीर्णस्वरसनिचितज्ञानसववंस्वभाज: 
सम्यग्हष्टेयंदिहू सकल॑ घ्नन्ति लक्ष्माणि कर्म । 
तत्तस्यास्मिन्पुनरषि मनाक्कर्मणों नास्ति बन्धः 
पर्वोपात्तं तदनुभवतो निश्चित निर्जेरेव ॥२६-१६१। 
खण्डान्यय सहित अथ्थ-- 'यत्‌ इह सम्यरदुष्टे: लक्ष्मारिस सकल॑ कर्म घ्तन्ति/ 
[ यत्‌ ] जिस कारणसे [ इद | विद्यमान [ सम्यर्दष्टेः ] शुद्धस्वरूप परिणमा है जो 
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जीव, उसके [ लक्ष्माणि ] निःशंकित, नि:कांक्षित, नििचिकित्सा, अमूढ़दृष्टि, उपगूहन, 
स्थितीक रण, वात्सल्य, प्रभावना-अ्रंगरूप ग्रुण [ सकले कम | ज्ञानावरणादि आठ प्रकार 
पुद्गल द्र॒व्यके परिशमनको [ ध्नन्ति | हनन करते हैं; भावार्थ इस प्रकार है कि 
सम्यर्दृष्टि जीवके जितने कोई गुगा हैं वे शुद्ध परिणमनरूप हैं, इससे कर्मकी निजरा है; 
“तत्‌ तस्य अस्मिन्‌ कर्मण: मनाक्‌ बन्धः पुनः अपि नास्ति” [ तत्‌ ] ,तिस कारण 
[ तस्य ] सम्यग्दृष्टि जीवके [ अस्मिन्‌ ] शुद्ध परिणामके होनेपर [ कमणः ] ज्ञाना- 
वरणादि कर्मोका [ मनाक्‌ बन्धः ] सूक्ष्ममात्र भी बन्ध [ पुनः अपि नास्ति ] कभी 
नहीं । “तत्‌ पूर्वोपात्त अनुभवत: निश्चितं निर्जरा एव” [ ततू ] ज्ञानावरणादि कर्म- 
[ पूर्वोपात्त' ] सम्यकत्व उत्पन्न होनेके पहले अ्ज्ञान राग परिणामसे बांधा था जो कमे- 
उसके उदयको [ अनुभवतः ] जो भोगता है ऐसे सम्यग्हष्टि जीवके [ निश्चित | निश्चयसे 
[ निजरा एवं ] ज्ञानावरणादि कर्मका गलता है। कंसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? 
“टड्ज्रोत्कीर्स्वरसनिचितज्ञानसर्वस्वभाज:” [ टह्लोत्कीण ] शाइवत जो [ स्वरस ] स्व- 
परग्राहकशक्ति उससे [ निचित ] परिपूर्ण ऐसा [ ज्ञान ] प्रकाशगुण, वही है [ स्बस्व ] 
आदि मूल जिसका ऐसा जो जीवद्रव्य, उसका [ भाज: ] अनुभव करनेमें समर्थ है । 
ऐसा है सम्यर्दृष्टि जीव, सो उसके नूतन कर्मका वन्ध नहीं है, पूर्वेबद्ध कर्मकी निर्जरा 
है ॥ २६-१६१ ॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 

रुन्धन्‌ बन्ध॑ं नवसिति निज: सगंतो5ष्टाभिरंग: 

प्राग्यद्ध तु क्षयमुपनयत्निजं रोज्जुम्भणेन । 

सम्पग्हृष्टि: स्वयमतिरसादादिमध्यान्तमुक्त 

ज्ञानं भूत्वा नटति गगनाभोगरंगं विगाह॒थ ॥॥३०-१६२॥ 


खण्डान्वय सहित अथ-- सम्यर्दृष्टि: ज्ञानं भूस्वा नटति” [सम्पस्दष्टि.] शुद्ध स्वभावरूप 
होकर परिणत हुआ जीव [ ब्वानं भृत्वा ] शुद्ध ज्ञानस्वरूप होकर [ नटति ] अपने शुद्ध 
स्वरूपरूप परिणमता है। कंसा है शुद्ध ज्ञान ? आदिमध्यान्तमुक्त ” ग्रतीत, अनागत, 
वतंमानकालगोचर शाश्वत है। क्‍या करके ? ' गगनाभोगरज्भ विगाह्मय” [ गगन ] 
जीवका शुद्ध स्वरूप है [ आभोगरज्ञ ] अखाड़े की नाचनेकी भूमि, उसको [ विगाह्य ] 
प्रनुभवगोचर करके, ऐसा है ज्ञानमात्र वस्तु। किस काररणसे ? “स्वयं अतिरसात्‌” 
अनाकुलत्वलक्षण पतीन्द्रिय जो सुख उसे प्राप्त होनेसे । कैसा है सम्यग्हष्टि जीव ? 
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“लव बन्धं रुन्धन्‌” [ नं ] धाराप्रवाहरूप परिगशमा है जो ज्ञानावरणादिरूप पुदुगल- 
पिण्ड ऐसा जो [ बन्ध॑ ] जीवके प्रदेशोंसे एक क्षेत्रावगाहरूप, उसको [ रुन्धन्‌ ] मेटता 
हुआ; क्योंकि “निजे: अदष्टाभि: अज्भ : सद्भत:” [ निजे। अष्टामिः ] अपने ही निःशंकित, 
नि:कांक्षित इत्यादि(्प कहे जो आ्राठ [ अब्लं! ) सम्यक्त्वके सहारेके गुण, उनसे 
[ प्द्धतः ] भावरूप परिणमा है, ऐसा है । और कैसा है सम्यग्दृष्टि जीव ? “तु प्राग्बद्ध' 
कर्म क्षयं उपनयन्‌” [ तु ] दूसरा काय ऐसा भी होता है कि [ भ्राग्बद्ध ] पूर्व में बांधा 
है जो ज्ञानावरणादि [ कर्म ] पुदुगलपिण्ड, उसका [ क्षय ] मूलसे सत्तानाश [ उपनयन ] 
करता हुआ। किसके द्वारा ? “निर्जरोज्जुम्भरेन” [ निर्जरा ] शुद्ध परिणामके 
[ उज्जम्भणेन ] प्रगटपनाके द्वारा ॥३०-१६२॥ 





[८ ] 
बन्ध-अ्धिकार 


जा 
( शादू लक्षिक्रीडित ) 
रागोद्गारमहारसेन सकल कृत्वा प्रमत्तं जगत्‌ 
ऋ्रोडन्तं रसभावनि्भ रमहानाटयेन बन्धं धुनत्‌ । 
भ्रानंदामृतनित्यभोजि सहजावस्थां स्फुटन्लाटयद- 
धोरोदारमनाकुलं निरुषधि ज्ञानं समुन्मज्जति ॥॥१-१६३॥ 


खण्डान्वय सहित अथ - “ ज्ञानं समुन्मज्जति” [ ज्ञानं ] शुद्ध जीव [ समुन्मज्जति ] 
प्रगट होता है। भावार्थ--यहाँ से लेकर जीवका शुद्धस्वरूप कहते हैं । कैसा है शुद्ध- 
ज्ञान ? “आ्ानन्दामृतनित्यभोजि” [ आनन्द ] अतीन्द्रिय सुख, ऐसा है [ अमृत ] अपूर्व 
लब्धि, उसका [ नित्यभोजि ] निरन्तर आ्लास्वादनशील है। और कंसा है ? “स्फुटं 
सहजावस्थां ताटयत्‌” [ स्फुटं ] प्रगटरूपसे [ सहजावस्थां ] अपने शुद्ध स्वरूपको 
[ नाटयतू ] प्रगट करता है । और कंसा है ? “धीरोदारं” [ धीर ] अविनश्वर सत्तारूप 
है।[ उदार ] धाराप्रवाहरूप परिणमनस्वभाव है । और कंसा है ? “अनाकुलं ” सब 
दुःखसे रहित है। और कैसा है ? “निरुपधि” समस्त कमंकी उपाधिसे रहित है। क्‍या 
करता हुआ ज्ञान प्रगट होता है ? “बन्धं धुनत्‌” [ बन्ध ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
पुदुगलपिण्डका परिरामन, उसको [ धुनत्‌ ] मेटता हुआ । कैसा है बन्ध ? “क्रीडन्तं” 
प्रगटरूपसे गर्जेता है । किसके द्वारा क्रीड़ा करता है? “ रसभावनि भेरमहानाट्येन 
[ रसमाव ] समस्त जीवराशिको अपने वशकर उत्पन्न हुआ जो अहद्धारलक्षण गदें, 
उससे [ निर्भर ] भरा हुआ जो [ महानाद्ये न ] प्रनन्‍्त कालसे लेकर अखाड़ेका सम्प्रदाय, 
उसके द्वारा । क्या करके ऐसा है बन्ध ? “सकलं जगत्‌ प्रभत्तं कृत्वा' [ सकल जगत ] 
सर्व संसारी जीवराशिको [ श्रमत्तं कृत्ता ] जीवके शुद्धस्वरूपसे भ्रष्ट कर । किसके द्वारा | 
_ रागोदुगारमहारसेन” [ राग ] राग-द्वेष-मोहरूप भ्रशुद्ध परिणतिका [ उद॒गार ] अति 
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ही आधिक्यपना, ऐसी जो [ महारसेन ] मोहरूप मदिरा, उसके द्वारा। भावार्थ इस 
प्रकार है--जिस प्रकार किसी जीवको मदिरा पिलाकर विकल किया जाता है, सबंस्व 
छीन लिया जाता है, पदसे भ्रष्ट कर दिया जाता है; उसी प्रकार अनादिकालसे लेकर 
सर्वे जीवराशि राग-द्ेष-मोहरूप अशुद्ध परिणामसे मतवाली हुई है, इससे ज्ञानावरणादि 
कर्मका बन्ध होता है। ऐसे बन्धको शुद्ध शञाकका अनुभव मेटनशील है, इसलिए शुद्ध 
ज्ञान उपादेय है ॥१-१६३॥ 


( पृथ्वी ) 
न कर्मबहुल॑ जगनन चलनात्मकं कर्म वा 
न नेककरणानि वा न चिदर्चिद्धधो बन्धकत्‌ । 
यवेक्यमुपयोगभू: समुपयाति रागादिधिः 
स एवं किल केवल भवति बन्धहेतुन णाम्‌ ॥२-१६४॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--प्रथम ही बन्धका स्वरूप कहते हैं--“यत्‌ उपयोगशू: 
रागादिभि: ऐक्यं समुपयाति स एवं केवल किल नृणां बन्धहेतु: भवति” [ यत््‌ ] जो 
[ उपयोग ] चेतनागुणरूप [ थे) ] मूल वस्तु [ रागादिभिः ] राग-द्रेष-मोहरूप अशुद्ध 
परिणामके साथ [ ऐक्य ] मिश्वितपनेरूपसे [| सम्ुपयाति ] परिणमती है, [ सः एवं ] 
एतावन्मात्र [ केबल ] अन्य सहाय विना [ किल ] निश्चयसे [ नृ्णां ] जितनी संसारी 
जीवराशि है उसके [ बन्धहेतुः भवति |] ज्ञानावरणशादि कमंबन्धका कारण होता है। 
यहाँ कोई प्रश्न करता है कि बन्धका कारण इतना ही है कि और भी कुछ बन्धका 
कारण है ? समाधान इस प्रकार है कि बन्धका कारण इतना ही है, और तो कुछ नहीं 
है; ऐसा कहते हैं--“कमंबहुलं जगत्‌ न बन्धकृत्‌ वा चलनात्मक॑ कर्म न बन्धकृत वा 
अनेकक रणानि न बन्धक्ृत्‌ वा चिदचिद्गधः न बन्धकृत्‌” [ कर्म ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
बाँधनेकों योग्य हैं जो कार्मणवर्गणा, उनसे [ बहुल ] घृतघटके समान भरा है ऐसा जो 
[ जगत्‌ ) तीनसौ तेतालीस राजुप्रमाण लोकाकाशप्रदेश [ न बन्धकृत्‌ ) वह भी बंधका 
कर्ता नहीं है। समाधान इस प्रकार है कि जो राग्रादि अशुद्ध परिणामोंके बिना कामंण 
वर्गणामात्रसे बंध होता तो जो मुक्त जीव हैं उनके भी बन्ध होता । भावार्थ इस प्रकार 
है कि जो रागादि अशुद्ध परिणाम हैं तो ज्ञानावरणादि कर्मका बन्ध है, तो फिर 
कार्मण वर्गणाका सहारा कुछ नहीं है; जो रागादि अशुद्ध भाव नहीं हैं तो कमेका 
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बन्ध नहीं है, तो फिर कार्मणवर्गशाका सहारा कुछ नहीं है। [ चलनात्मक कर्म ] 
मन-वचन-काययोग [ न बन्धक्ृत्‌ ] वह भी बन्धका कर्ता नहीं है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि जो मन-वचन-काययोग बन्धका कर्ता होता तो तेरहवें गुर।स्थानमें मन-वचन-काययोग 
है सो उनके द्वारा भी कमंका बन्ध होता; इस कारण जो रागादि अशुद्ध भाव है तो कर्मका 
बन्ध है, तो फिर मन-वचन-काययोगोंका सहारा कुछ नहीं है; रागादि भ्रशुद्ध भाव नहीं है तो 
कर्मका बन्ध नहीं है, तो फिर मन-वचन-काययोगका सहारा कुछ नहीं है। [ अनेक- 
करणानि ] पाँच इन्द्रियाँ--स्पशन, रसन, प्राण, चक्षु, श्रोत्र, छठा मन [ न बन्धकृतू ] 
ये भी बन्धके कर्ता नहीं हैं। समाधान इस प्रकार है कि सम्यग्दृष्टि जीवके पांच इन्द्रियां 
हैं, मन भी है, उनके द्वारा पुदुगलद्गव्यके गुणका ज्ञायक भी है। जो पांच इन्द्रिय और 
मनमात्रसे कमंका बन्ध होता तो सम्यग्दृष्टि जीवको भी बन्ध सिद्ध होता | भावार्थ इस 
प्रकार है कि जो रागादि अशुद्ध भाव है तो कर्मका बन्ध है, तो फिर पांच इन्द्रिय और 
छठे मनका सहारा कुछ नहीं है; जो रागादि गशुद्ध भाव नहीं है तो कर्मका बन्ध नहीं 
है, तो फिर पांच इन्द्रिय और छठे मनका सहारा कुछ नहीं है। [ चित ] जीवके 
सम्बन्ध सहित एकेन्द्रियादि शरीर, [ अचित्‌ ] जीवके सम्बन्ध रहित पाषाण, लोह, 
माटी उनका [ वधः ] मूलसे विनाश अथवा बाधा-पीड़ा [ न बन्धक्ृत्‌ ] वह भी बन्धका 
कर्ता नहीं है। समाधान इस प्रकार है कि जो कोई महामुनीह्वर भावलिंगी मारे 
चलता है, देवसंयोग सूक्ष्म जीवोंको बाधा होती है, सो जो जीवघातमात्रसे बन्ध होता 
तो मुनीश्वरके कर्मबन्ध होता । भावार्थ इस प्रकार है कि---जो रागादि अशुद्ध परिणाम 
है तो कर्मका बन्ध है, तो फिर जीवधातका सहारा कुछ नहीं है; जो रागादि अशृद्ध 
भाव नहीं है तो कर्मका बन्ध नहीं है, तो फिर जीवधातका सहारा कुछ नहीं 
है ॥ २-१६४ ॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 
लोक: कर्म ततो5स्तु सो:स्तु च परिस्पन्दात्मकं कर्म तत 


तान्यस्मिन्करणानि सन्‍्तु चिद्चिदृव्यापादनं चास्त तत । 
रागादोनुपयोगभ्सिसनयन्‌ ज्ञानं भवन्केवलं 


बन्ध॑ नेब कूतो उप्युपेत्ययमहो सम्पग्हगात्मा भ्‌ बम ॥३-१६४॥ 


ब्रन्ध-प्रधिकार श्ड््‌ 


खण्दान्वय सहित अथ--“भहो अय॑ सम्यग्हगात्मा कुत: अपि ध्र्‌वं एव बन्धं न 
उपैति” [ अहो ] भो भव्यजीव ! [ अय॑ सम्यस्दग्रात्मा ] यह शुद्ध स्वरूपका अ्रनुभवनशील 
सम्यग्दृष्टि जीव [ छुठः अपि ] भोग सामग्रीको भोगते हुए अथवा बिना भोगते हुए 
[ धव॑ ] अवश्यकर [ एवं ] निश्चयसे [ बन्धं न उपति ] ज्ञातावरणादि कमंवन्धको 

नहीं करता है) कंसा है सम्यर्दष्टि जीव ? “रागादीव उपयोगरभुाम अनयन्‌ 
[ रागादीन्‌ ] अशुद्धरूप विभावपरिणामोंकों [ उपयोगभूमि ] चेतनामात्र गुरके प्रति 
[ अनयन्‌ ] न परिणमाता हुआ । “केवल ज्ञानं भवेत्‌” मात्र ज्ञानस्वरूप रहता है। 
भावार्थ इस प्रकार है--सम्यर्दृष्टि जीवको बाह्य आम्यन्तर सामग्री जैसी थी बसी ही है, 
परन्तु रागादि अशुद्ध रूप विभाव परिणति नहीं है, इसलिए ज्ञानावरणादि करममंका बन्ध 
नहीं है। “ततः लोक: कर्म अस्तु च तत्‌ परिस्पन्दात्मकं कर्म अस्तु अस्मिन्‌ तानि 
करणानि सन्‍्तु च॒ ततू चिदचिद्व्यापादनं अस्तु” [ ततः |] तिस कारणसे [ लोकः कर्म 
अस्तु ] कारण वर्गणासे भरा है जो समस्त लोकाकाश सो तो जैसा है वैसा ही रहो, 
[ व] और [ तत्‌ परिस्पन्दात्मकं कर्म अस्तु ] ऐसा है जो आत्मप्रदेशकम्परूप मन-वचन- 
कायरूप तीन योग वे भी जंसा है वेसा ही रहो तथापि कमंका बन्ध नहीं । क्या होने 
पर ? [ तस्मिन ] राग-ढ ष-मोहरूप अशुद्धपरिणासके चले जानेपर [ तानि करणानि 
सन्‍्तु ] वे भी पाँच इन्द्रियाँ तथा मन सो जेसे हैं वैसे ही रहो [च] ओर [ त्‌ 
चिदचिद्ृव्यापादनं अस्तु ] पूर्वोक्त चेतन अचेतनका घात जैसा होता था वैसा ही रहो 
तथापि शुद्धपरिणामके होनेपर कर्मका बन्ध नहीं है ॥॥३-१६५॥ 


( पृथ्वी ) 
तथापि न निरगेलं चरितुमिष्यते शानिनां 
तदायतनमेव सा किल निरगेला व्यापृतिः । 
झकासमकतकर्म तन्‍्मतसकारणं ज्ञानिनां 
हुयं न हि विरुद्धघते किमु करोति जानाति च ॥४-१६६।॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तथापि ज्ञानिनां निरगंलं चरितु' न इष्यते” [ तथापि 

यद्यपि कार्मणवर्गणा, मन-वचन-काययोग, पांच इन्द्रियां, मन, जीवका घात इत्यादि 

बाह्य सामग्री क्मेबन्धका कारण नहीं है। कर्मबन्धका कारण रागादि अशुद्धपना है । 

वस्तुका स्वरूप ऐसा ही है। तो भी [ ब्वानिनां ) शुद्धस्वरूपके अनुभवशील हैं जो 
१९ 
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सम्यग्दृष्टि जीव उनकी [ निरगंल चरितु ] 'प्रमादी होकर विषय भोगका सेवन किया 
तो किया ही, जीवोंका घात हुम्रा तो हुमा ही, मन वचन काय जैसे प्रवर्तें बेसे प्रवर्तो 
ही--ऐसी निरंकुश वृत्ति [ न रूपते ] जानकर करते हुए कमेका बन्ध नहीं है ऐसा 
तो गणधरदेव नहीं मानते हैं। किस कारणसे नहीं मानते हैं? कारण कि सा 
निरगंला व्यापृत्ति: किल तदायतनं एव” [ सा ] पूर्वोक्त [ निरगेला व्यापुत्तिः ] बुद्धि 
पृवंक-जानकर अन्तरंगमें रचिकर विषय-कषायोंमें निरंकुशरूपसे आचरणा [ किल ] 
निश्चयसे [ तदायतनं एवं ] ग्रववरय कर मिथ्यात्व-राग-हं परूप अशुद्ध भावोंको लिए 
हुए है, इससे कमंबन्धका कारण है। भावार्थ इस प्रकार है कि ऐसी युक्तिका भाव 
मिथ्यादृष्टि जीवके होता है सो मिथ्याहृष्टि कर्मबन्ध का कर्ता प्रगट ही है; कारण कि 
“ज्ञानिनां तत्‌ अकामकृत कर्म अ्रकारणं मत्त [ ज्ञानिनां ] सम्यग्दष्टि जीवोंके [ तद ) 
जो कुछ पूर्वंबद्ध कमंके उदयसे है वह समस्त [ अक्ामकृतकर्म ] अ्रवांछित क्रियारूप है, 
इसलिए [ अकारणं मं ] कमंबन्धका कारण नहों है--ऐसा गणधरदेवने माना है और 
ऐसा ही है। कोई कहेगा कि--“करोति जानाति च” [ करोति ] करके उदयसे होती 
है जो भोगसामग्री सो होती हुई अ्रन्तरंग रुचिपूर्वक सुहाती है ऐसा भी है [ जानाति च ] 
तथा शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है, समस्त कर्मजनित सामग्रीको हेयरूप जानता है ऐसा 
भी है। ऐसा कोई कहता है सो भूठा है; कारण कि “द्वयं किमु न हि विरुडचते 
[ द्वय॑ ] ज्ञाता भी वांछक्त भी ऐसी दो किया [ किम न हि विरुद्धधते ] विरुद्ध नहीं 
क्या ? अपि तु सर्वथा विरूद्ध हैं ॥॥४-१६६।॥ 


( चसन्ततिलका ) 
जानाति यः स न करोति करोति यस्तु 
जानात्ययं न खल तत्किल कमेराग: । 


राग त्ववोधसयमध्यवसायमाहु- 
सिश्याहशः स नियतं स च बन्धहेतु: ॥५-१६७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“य: जानाति सः न करोति” [ थः ] जो कोई 
सम्यग्दृष्टि जीव [ जानाति ] शुद्ध स्वरूपको अनुभवता है [ सा ] वह सम्यग्हृष्टि जीव 
( न करेति ] कमंकी उदय सामग्रीमें ग्रभिलाषा नहीं करता; “तु यः करोति अयं न 
जानाति” [ तु ] और [ यः ] जो कोई मिथ्याहृष्टि जीव [ करोति ] कर्मकी विचित्र 


बन्ध-प्रधिकार १४७ 


सामग्रीको श्राप जानकर अभिलाषा करता है [ अय॑ ] वह मिथ्याहृष्टि जीव [न जानाति] 
शुद्ध स्वरूप जीवको नहीं जानता है । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्यादृष्टि जीवको 
जीवके स्वरूपका जानपना नहीं घटित होता । “खलु” ऐसा वस्तुका निश्चय है। ऐसा 
कहा जो मिथ्यादृष्टि कर्ता है, वहां करना सो क्या ? “तत्‌ कम किल राग:” वितू कम ] 
कमेंके उदय सामग्रीका करना वह [ किल ] वास्तवमें [रागः] कर्म सामग्रीमें अभिलाषा- 
रूप चिकना परिणाम है। कोई मानेगा कि कर्मसामग्रीमें अभिलाषा हुई तो क्‍या, न 
हुई तो क्या ? सो ऐसा तो नहीं है, अभिलाषामात्र पूरा मिथ्यात्व परिणाम है ऐसा 
कहते हैं--“तु रागं अ्रबोधमयं भ्रध्यवसायं आहु:” [तु ] वह वस्तु ऐसी है कि [ रागे 
अबवोधमयं अध्यवसायं ] परद्रव्यसामग्रीमें है जो अभिलाषा वह निःकेवल मिथ्यात्वरूप 
परिणाम है ऐसा [ आहु! ] गणाधरदेवने कहा है। 'सः नियतं मिथ्याद्शः भवेत्‌” 
[ सः ] कर्मकी सामग्रीमें राग [ नियत ] अवश्यकर [ मिथ्यादश्ः भवेत्‌ | मिथ्यादृष्टि 
जीवके होता है, सम्यग्दृष्टि जीवके निश्चयसे नहीं होता । “सः च बन्धहेतु:” वह राग- 
परिणाम कमंवन्धका कारंण है । इसलिए भावार्थ ऐसा है कि मिथ्यादृष्टि जीव कर्म- 
बन्ध करता है, सम्यग्दृष्टि जीव नहीं करता ॥५-१६७॥ 
( वसन्‍्तततिलका ) 


सर्वे सदेव नियतं भवति स्वकोय- 
कर्मोदयान्मरणजोवितदुःखसोख्यम्‌ । 
अ्रज्ञानमेतदिह यत्तु परः परस्य 

कुर्यात्यूमान्‌ मरणजीवितदुःखसोख्यम्‌ ॥६-१६८॥ 


खण्डान्बय सहित अ्थ--इह॒एतत्‌ अज्ञानं” [ हद ] मिथ्यात्व परिणामका 
एक अंग दिखलाते हैं--[ ण्तत्‌ अक्ञानं ] ऐसा भाव मिथ्यात्वमय है | “तु यत्‌ परः पुमान्‌ 
परस्य मरणजीवितदुःखसौख्य॑ कुर्यात्‌” [ तु ] वह कसा भाव ? [ यत्‌ ] वह भाव ऐसा 
कि [ परः पुमान्‌ ] कोई पुरुष [ परस्य ] अन्य पुरुषके [ मरणजीवितदुःखसौरूय ] मरण- 
प्राणघात, जीवित-प्राणरक्षा, दुःख-अनिष्टसंयोग, सौख्य-इृष्प्राप्ति ऐसे कार्यको [ कुर्यात्‌ ] 
करता है । भावार्थ इस प्रकार है--अज्ञानी मनुष्योंमें ऐसी कहावत है कि इस जीवने 
इस जीवको मारा, इस जीवने इस जीवको जिलाया, इस जीवने इस जीवको सुखी किया, 
इस जीवने इस जीवको दुखी किया; ऐसी कहावत है सो ऐसी ही प्रतीति जिस जीवको 
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होवे वह जीव मिथ्यादृष्टि है ऐसा निःसन्देह जानियेगा, धोखा कुछ नहीं । क्‍यों जानना 
कि मिथ्याहृष्टि है ? कारण कि “मरणजीवितदुःखसौख्यं सर्व सदा एवं नियतं स्वकीय- 
कर्मोदयात्‌ भवति” [ मरण ] प्रासघात [ जीवित ] प्राणरक्षा [ दुःखसौरूय ] इष्ट-प्रतिष्ट- 
संयोग यह जो [ सर्व | सब जीवराशिको होता है वह सब [ सदा एवं ] स्वकाल [ नियत ] 
निश्चयसे [ स्वकीयकर्मोद्यात्‌ भवति ] जिस जीवने अपने विशुद्ध ग्रथवा संक्लेशरूप 
परिणामके द्वारा पहले ही बाँधा है जो आयु: कर्म भ्रथवा साताकर्म अथवा भ्रसाताकर्म, 
उस कर्मके उदयसे उस जीवको मरणा अभ्रथवा जीवन अथवा दुःख श्रथवा सुख होता है 
ऐसा निश्चय है; इस बातमें धोखा कुछ नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई जीव 
किसी जीवको मारनेके लिए समर्थ नहीं है, जिलानेके लिए समर्थ नहीं है, सुखी दु:ःखी 
करनेके लिए समर्थ नहीं है ॥॥६-१६८।। 
( वसन्ततिलका ) 


श्रज्ञानमंतदधिगम्य परात्परस्य 

पश्यन्ति ये मरणजीवितदुःखसोख्यम्‌ । 
कर्माण्यहुंकृतिरसेन चिकीषंवस्ते 

सिथ्यादुशों नियतसात्महनों भवन्ति ॥७-१६६॥।॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ---“ये परात्‌ परस्य मरणजीवितदु:खसौख्यं पदश्यन्ति 
[ ये ] जो कोई अज्ञानी जीवराणि [ परातू ] अन्य जीवसे [ परस्य ] श्रन्य जीवका 
[ मरणजीवितदुःखसौख्य ] मरना, जीना, दुःख, सुख [ पश्यन्ति ] मानती है; क्या 
करके ? “एतत्‌ ग्रज्ञानं अधिगम्य” [ एततू अज्ञानं ] मिथ्यात्वरूप अशुद्ध परिरणामको- 
ऐसे अशुद्धपनेको [ अधिग़म्य ] पाकर; “ते नियत मिथ्याहशः भवन्ति” [ते ] जो 
जीवराशि ऐसा मानती है वह [ नियते ] निश्चयसे [ मिथ्यादशः भवन्ति ) सर्वप्रकार 
मिथ्यादृष्टि राशि है। कंसे हैं वे मिथ्याहृष्टि ? “अहंकृतिरसेन कर्माणि चिकीषब:” 
[ अहंछृति ] 'मैं देव, मैं मनुष्य, मैं तिय॑श्व, मैं नारक, मैं दुःखी, मैं सुखी” ऐसी कर्मजनित- 
पर्यायमें है आत्मबुद्धिरूप जो [ रस ] मम्तपना उसके द्वारा [ कर्माणि ] कमेके उदयसे 
जितनी क्रिया होती है उसे [ चिकीषेवः ] 'मैं करता हूँ, मैंने किया है, ऐसा करूगा' 
ऐसे अज्ञानकों लिए हुए मानते हैं। और कंत्ने हैं? “आत्महन:” अपनेको घातन- 
शील हैं ॥।७-१६६॥ 


बन्ध-ग्रधिकार श्ढ्ह्‌ 


( भनुष्दूप्‌ ) 
मिथ्यादृष्टे: स एवास्य बन्धहेतुविषयंयात्‌ । 
य एवाध्यवसायों 5यमज्ञानात्मा उस्य दृश्यत ॥८-१७०॥ 


खण्डान्वय सहित अथ---“अस्य मिथ्याहष्टे: सः एव बन्धहेतु: भवति” [ अस्य 
मिथ्यादष्टे! ] इस मिथ्याहृष्टि जीवके, [ सः एव ] मिथ्यात्वरूप है जो ऐसा परिणाम कि 
“इस जीवने इस जीवको मारा, इस जीवने' इस जीवको जिलाया-ऐसा भाव [ बन्धहेतुः 
मभवति ] ज्ञानावरणादि कर्मबन्धका कारण होता है। किस काररणसे ? “बिपयंयात्‌” 
कारण कि ऐसा परिणाम मिथ्यात्वरूप है। “य एवं अयं अ्रध्यवसाय:” इसको मारू, 
इसको जिलाऊ” ऐसा जो मिथ्यात्वरूप परिणाम जिसके होता है “अस्य भअज्ञानात्मा 
हृश्यते” [ अस्य ] ऐसे जीवका [ अब्ञानात्मा ] मिथ्यात्वमय स्वरूप [ दृश्यते ] देखनेमें 
ग्राता है ॥८-१७०॥ 


( अनुष्टुप्‌ ) 


झननाध्यवसायेन निष्फलेन विमोहितः । 
तत्किञ्चनापि नैवास्ति नात्सात्मानं करोति यत्‌ ॥&-१७१॥। 


खण्डान्वय सद्दित अथे-- भ्रात्मा आत्मानं यत्‌ न करोति तत्‌ किश्नन अपि न 
एवं अस्ति” [ आत्मा ] मिथ्याहृष्टि जीव [ आत्मानं ] अपनेको [ यत्‌ न करोति ] जिस- 
रूप नहीं आस्वादता [ ततू किश्वन ] ऐसी पर्याय, ऐसा विकल्प [ न एवं अस्ति ] त्रेलोक्यमें 
है ही नहीं । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्याहृष्टि जीव जैसी पर्याय धारण करता है, 
जैसे भावरूप परिणमता है, उस सबको आपस्वरूप जान अनुभवता है। इसलिए 
कर्मके स्वरूपको जीवके स्वरूपसे भिन्न कर नहीं जानता है, एकरूप अनुभव 
करता है । “भ्रनेन श्रध्यवसायेन” इसको मारू, इसको जिलाऊ' इसे मैंने मारा, 
इसे मैंने जिलाया, इसे मैंने सुखी किया, इसे मैंने दुःखी किया--ऐसे परिणामसे 
'पविमोहित गहल (पागल) हुआ है। कंसा है परिणाम ? “निःफलेन भूठा है। 
भावार्थ इस प्रकार है कि यद्यपि मारनेकी कहता है, जिलानेकी कहता है, तथापि 
जीवोंका मरना जीना अपने कमंके उदयके हाथ है, इसके परिणामोंके अधीन नहीं है । 
यह अपने अज्ञानपनाको लिए हुए अनेक भूठे विकल्प करता है ॥६-१७ १॥ 
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( इन्द्रवजा ) 
विश्वाद्विभक्‍तो 5पि हि यत्प्रभावा- 
दात्मानमात्मा विदधाति विश्वम्‌ । 
मोहेककन्दो 5ध्यवसाय एव 
नास्तोह येषां यतयस्त एवं ॥१०-१७२॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ-- ते एव यतयः” वे ही यतीश्वर हैं “येषां इह एष 
अध्यवसाय: नास्ति” [ येषां ] जिनको [ इह ] सूक्ष्मरूप वा स्थुलरूप [ एप अध्यवसतायः |] 
“इसको मारूँ, इसको जिलाऊ” ऐसा मिथ्यात्वरूप परिणाम [ नास्ति ] नहीं है। कंसा 
है परिणाम ? “मोहैककन्द:” [ मोह ] मिथ्यात्का [ एककन्दः ] मूल कारण है। 
“अत्मभावात्‌” जिस मिथ्यात्वपरिणामके कारण “आत्मा आत्मानं विश्वं विदधाति” 
[ आत्मा ] जीवद्रव्य [ आत्मानं ] आपको [ विश्व ] मैं देव, मैं मनुष्य, मैं क्रोधी, मैं 
मानी, मैं सुखी, मैं दुःखी' इत्यादि नानारूप [ विदधाति ] अनुभवता है । कसा है आत्मा ? 
“व्िश्वात्‌ विभक्त: भ्रपि' कमंके उदयसे हुई समस्त पर्यायोंसे भिन्न है, ऐसा है यद्यपि । 
भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्याहष्टि जीव पययिमें रत है, इसलिए पर्यायको आपरूप 
अनुभवता है। ऐसे भिथ्यात्वभावके छूटने पर ज्ञानी भी साँचा, आचरण भी 
साँचा ॥१०-१७२।॥। 
( जादू लविक्रीडित ) 

सर्वत्राध्यवसानमेबसखिलं त्याज्यं यदुक्‍तं जिने- 

स्तन्मन्ये व्यवहार एव निखिलो 5प्यन्याश्रयस्त्याजित: । 

सम्यड निश्चयमेकमेव तदसी निष्कंपसाक्रस्य कि 

शुद्ध्ञानघने महिस्नि न निजे बध्नन्ति सन्‍्तों धृतिम्‌ ॥॥११-१७३॥॥ 

खण्डान्बय सहित अ्थ--“अ्रमी सन्त: निजे महिम्नि ध्रृरति कि न बध्नन्ति” 

[ अमी सन्‍्तः ] सम्यर्दष्टि जीवराशि [ निजे महिम्नि ] अपने शुद्ध चिद्रूप स्वरूपमें 
[ शरतिं ] स्थिरतारूप सुखको [ कि न बध्नन्ति ] क्‍यों न करे ? अपि तु स्वेथा करे । 
कसी है निजमहिमा ? '“शुद्धज्ञानघने” [ शुद्ध ] रागादिरहित ऐसे [ ज्ञान ] चेतनागुणका 
[ घने | समूह है । क्या करके ? “तत्‌ सम्प्रक्‌ निश्चयं आक्रम्य” [ तत्‌ ] तिस कारणसे 
[ सम्पक्‌ निश्चर्य | निविकल्प वस्तुमात्रको [ आक्रस्प ] जैसी है वेसी अनुभवगोचर 
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कर । कंसा है निश्चय ? “एक एवं” [एक ] निविकल्प वस्तुमात्र है, [ एव || 
निश्चयसे । और कसा है ? “निःकम्पं” सर्व उपाधिसे रहित है। “यत्‌ सर्वत्र अध्यवसानं 
अखिल एव त्याज्यं” [ यत्‌ ] जिस काररासे [ सत्र अध्यवसानं ] 'मैं मारूँ, मैं जिलाऊ', 
मैं दुःखी करू, मैं सुखी करू, मैं देव, मैं मनुष्य' इत्यादि हैं जो मिथ्यात्वरूप अ्रसंख्यात 
लोकमात्र परिणाम [ अखिल एव त्याज्यं ] वे समस्त परिणाम हेय हैं । कैसा है परिणाम ? 
“जिने: उक्त” परमेश्वर केवलज्ञान विराजमान, उन्होंने' ऐसा कहा है। “तत्‌” मिथ्यात्व- 
भावका हुआ है त्याग, उसको “मन्ये” मैं ऐसा मानता हूँ कि “निखिल: अ्रपि व्यवहार: 
त्याजित: एव” [ निखिल) अपि ] जितना है सत्यरूप अथवा असत्यरूप [ व्यवहारः ] 
शुद्ध स्वरूपमात्रसे विपरीत जितने मन वचन कायके विकल्प वे सब [ त्याश्ितः ] सर्व 
प्रकार छूटे हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि पूर्वोक्त मिथ्या भाव जिसके छूट गया उसके 
समस्त व्यवहार छूट गया । कारण कि मिथ्यात्वके भाव तथा व्यवहारके भाव एकवस्तु 
है । कसा है व्यवहार ? “अ्रन्याश्रय:” [ अन्य ) विपरीतपना वहीं है [ आश्रय) ] 
अवलम्बन जिसका, ऐसा है ॥११-१७३॥ 


( उपजाति ) 


रागादयो बन्धनिदानमुक्ता- 

स्‍्ते शुद्धचिन्मात्रमहो 5तिरिक्ता: । 
ग्रात्मा परो वा किमु तन्निमित्त- 

मिति प्रणुन्ना: पुनरेबमाहु: ॥१२-१७४॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--पुनः एवं आहु:” [ पुनः ] शुद्ध वस्तुस्वरूपका निरूपण 
किया तथापि पुनः [ एवं आहुः ] ऐसा कहते हैं प्रन्थके कर्ता श्री कुन्दकुन्दाचा्य । कैसा 
है ? “इति प्रणुन्ना:” ऐसा प्रश्नर्प नम्न होकर पूछा है। कैसा प्रश्नरूप ? “ते रागादय:ः 
बन्धनिदानं उक्ता:” अहो स्वामिनर्‌ ! [ ते रागादयः ] अशुद्ध चेतनारूप हैं राग द्वेष मोह 
इत्यादि असंख्यात लोकमात्र विभावपरिणाम, वे [ बन्धनिदानं उक्ताः | ज्ञानावरणादि 
कर्मबन्धके कारण हैं ऐसा कहा, सुना, जाना, माना। कंसे हैं वे भाव ? “शुद्धचिन्मात्र- 
महो5तिरिक्ता:” [ शुद्धचिन्मात्र ] शुद्ध ज्ञानचेतनामात्र है जो [ महः ) ज्योतिस्वरूप 
जीववस्तु, उससे [ अतिरिक्ताः ] बाहर हैं । भ्रब एक प्रश्न मैं करता हूँ कि “तन्निमित्तं 
झात्मा वा पर:” [ तन्निमित्त ] उन राग द्वेष मोहरूप अशुद्ध परिणामोंका कारण कौन 
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है? [ आत्मा ] जीवद्रव्य कारण है [वा ] कि [ परः ] मोह कमंरूप परिणमा है 
जो पुदूगल द्रव्यका पिण्ड वह कारण है? ऐसा पूछने पर आचाय॑ उत्तर कहते 


हैं ॥१२-१७४॥ 
( उपजाति ) 


न जातु रागादिनिमित्तभाव- 

मात्मात्मनो याति यथाकंकांतः । 
तस्मिन्रिमित्तं परसंग एव 

वस्तुस्वभावो 5पमुदेति तावत्‌ ॥१३-१७५॥ 


खण्डाल्वय सहित अर्थ--तावत्‌ अय॑ वस्तुस्वभाव: उदेति” [ तावत्‌ ] प्रश्न 
किया था उसका उत्तर इस प्रकार---[ अय॑ वस्तुस्वभावः ] यह वस्तुका स्वरूप [ उदेति ] 
सर्व काल प्रगट है | कैसा है वस्तुका स्वभाव ? “जातु भ्रात्मा आत्मन: रागादिनिमित्त- 
भाव॑ न याति” [ जातु ] किसी कालमें [ आत्मा ] जीवद्रव्य [ आत्मनः रागादिनिमिच्- 
भावं ] आपसम्बन्धी हैं जो राग ढेए मोहरूप अशुद्ध परिणाम उनके कारणपनारूप [न 
याति ] नहीं परिणामता है । भावार्थ इस प्रकार है कि द्रब्यके परिणामका कारणा दो 
प्रकारका है--एक उपादानकारण है, एक निमित्तकारण है । उपादानकारणा द्रव्यके 
अन्तर्गभित है अ्रपने परिरणाम पर्यायरूप परिणमनशक्ति; वह तो जिस द्रव्यकी, उसी 
द्रव्यमें होती है ऐसा निश्चय है | निमित्त कारण-जिस द्रव्यका संयोग प्राप्त होनेसे अन्य 
द्रव्य अपनी पर्यायरूप परिणमता है; वह तो जिस द्रव्ययी उस द्रव्यमें होती है, अन्य 
द्रव्यगोचर नहीं होती ऐसा निश्चय है । ज॑से मिट्टी घट पर्यायरूप परिणमती है, उसका 
उपादानकार रा है मिट्टीमें घटरूप परिणमनशक्ति, निमित्तकारण है बाह्यरूप कुम्हार, 
चक्र, दण्ड इत्यादि; वैसे ही जीवद्रव्य अशुद्ध परिणाम-मोह राग द्वेषरूप परिणामता है, 
उसका उपादानकारण है जीवद्रव्यमें अन्तगंभित विभावरूप अशुद्धपरिणमनशक्ति, 
“तस्मिन्‌ नि्ित्त” निमित्तकारण है “परसज्भ: एव” दर्शनमोह चारित्रमोहकर्मरूप बँधा 
जो जीवक  भ्रदेशोंमें एक क्षेत्रावगाहरूप पुदुगलद्व्यका पिण्ड, उसका उदय । यद्यपि मोह 
कर्मरूप पुद्गलपिण्डका उदय अपने द्रव्यके साथ व्याप्य-व्यापकरूप है, जीवद्रब्यके साथ 
व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है, तथापि मोहकर्मका उदय होनेपर जीवद्रव्य अपने विभाव- 
परिणामरूप परिणमता है--ऐसा ही वस्तुका स्वभाव है, सहारा किसका । यहाँ दृष्टांत 
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है--“यथा अकंकान्त:” जैसे स्फटिकमरिय लाल, पीली, काली इत्यादि अभ्रनेक छविरूप 
परिणमती है, उसका उपादान कारण है स्फटिकमणिके अन्तर्गभित नाना वर्शांरूप 
परिणमनशक्ति, निमित्त कारण है बाह्य नाना वर्णरूप पूरीका संयोग ॥१३-१७५॥ 
( ग्रनुष्टप्‌ ) 

इति वस्तुस्वभावं स्व 

ज्ञानी जानाति तेन सः । 

रागादीन्नात्मनः कर्यान्‌ 

नातो भवति कारकः ॥॥१४-१७६॥ 


खण्डान्बय सहित अथं--“ज्ञानी इति वस्तुस्वभाव॑ स्व॑ जानाति” [ बानी ] 
सम्यग्दृष्टि जीव [ इति | पूर्वोक्त प्रकार [ वस्तुस्व॒भाव॑ ] द्रव्यका स्वरूप ऐसा जो [ स्वं ] 
अपना शुद्ध चैतन्य, उसको [ जानाति ] प्रास्वादरूप अ्रनुभवता है, “तेन सः रागादीन 
आत्मनः न कुर्यात्‌” [ तेन ] तिस काररासे [ सः ] सम्यग्हृष्टि जीव [ रागादीन्‌ ] राग 
द्वेष मोहरूप अशुद्ध परिणाम [ आत्मनः ] जीव द्रव्यके स्वरूप हैं ऐसा [ न कुर्याव ] 
नहीं अनुभवता है, कमंके उदयकी उपाधि है ऐसा अनुभवता है। “अतः कारक: न 
भवति” [ अतः ) इस कारणसे [ कारक ] रागादि अशुद्ध परिणामोंका कर्ता [ न॑ 
भवति | नहीं होता। भावार्थ इस प्रकार है कि सम्यर्दृष्टि जीवके रागादि भ्रशुद्ध परिणामों- 
का स्वामित्वपना नहीं है, इसलिए सम्यग्दृष्टि जीव कर्ता नहीं है ॥ १४-१७६॥। 


( भनुष्दप्‌ ) 
इति वस्तुस्वभाव स्व ताज्ञानो वेत्ति तेन सः | 
रागादीनात्मनः कर्यादतों भवति कारकः ॥१५-१७७॥॥# 
खण्डान्वय सहित अथ--भ्रज्ञानी इति वस्तुस्वभावं स्व न वेत्ति' [ अन्जानी ] 


मिथ्यादृष्टि जीव [ इति ] पूर्वोक्त प्रकार [ वस्तुस्वभाव॑ ] द्रव्यका स्वरूप ऐसा जो [ स्थ॑ ] 
अपना शुद्ध चैतन्य, उसको [न वेति ] आस्वादरूप नहीं अनुभवता है, “तेन सः रागादीब्‌ 





# पशष्डित श्री राजमलजीकी टीकामें यह एलोक एर्व॑ उसका झ्र्थ छूट गया है। श्लोक नं० १७६ के 
प्राधारसे इस श्लोकका 'खण्डान्वय सहित झथे' बनाकर यहाँ दिया है। 
२० 
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आत्मन: कुर्यात्‌” [ तेन ] तिस कारणसे [ सः ] मिथ्यादृष्टि जीव [ रागादीन्‌ ] राग- 
दे ष-मोहरूप प्रशुद्ध परिणाम [ आत्मनः ] जीव द्रव्यके स्वरूप हैं ऐसा [ कुर्यात्‌ ] 
अनुभवता है, कर्मके उदयकी उपाधि है ऐसा नहीं भ्रनुभवता है, “झ्रत: कारक: भवति” 
[ अतः ] इस काररासे [ कारकः ] रागादि अशुद्ध परिणामों का कर्ता [ भवति ] 
होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्याहृष्टि जीवके रागादि अशुद्धपरिशामोंका 
स्वामित्वपना है, इसलिए मिथ्यादृष्टि जीव कर्ता है ॥१५-१७७॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 


इत्यालोच्य विवेच्य तत्किल परद्रव्यं समग्र. बलात्‌ 

तन्मूलां बहुभावसन्ततिमिसामुद्धतु काम: समम्‌ । 

श्रात्मानं समुपेति निर्भरवहत्प्‌र्णकर्सविद्य त॑ 

येनोन्मूलितबन्ध एप भगवानात्मात्मनि स्फर्जति ॥१६-१७८॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--एष: आत्मा आत्मान॑ समुपैति येन आत्मनि स्फूर्जति” 
[ एप: आत्मा ] प्रत्यक्ष है जो जीव द्रव्य वह [ आत्मानं सम्रुपेति | अनादि कालसे 
स्वरूपसे भ्रष्ट हुआ था तथापि इस अनुक्रमसे अपने स्वरूपको प्राप्त हुआ, [ येन ] जिस 
स्वरूपकी प्राप्तिके कारगा [ आत्मनि स्फूर्जति ] पर द्रव्यसे सम्बन्ध छूट गया, आपसे 
सम्बन्ध रहा । कैसा है ? “उन्मूलितबन्ध:” [ उन्मूलित ] मूल सत्तासे दूर किया है 
[ बन्धः ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप पुद्गलद्वव्यका पिण्ड जिसने, ऐसा है। और कंसा है ? 
“भगवान्‌” ज्ञानस्वरूप है। कसा करके अनुभवता है ? “निर्भरवहत्पूर्गोकसंविद्य त॑” 
[ निभर ] अनन्त शक्तिके पुझ्ररूपसे [ बहत्‌ ] निरन्तर परिणमता है ऐसा जो [ पूण ] 
स्वरससे भरा हुआ [ एकसंबित्‌ ] विशुद्ध ज्ञान, उससे [ युर्त ] मिला हुआ है, ऐसे शुद्ध- 
स्वरूपको अनुभवता है। श्रौर कंसा है झ्रात्मा ? “इमां बहुभावसन्तति सम॑ उद्धतु काम: 
[ इमां ] कहा है स्वरूप जिसका ऐसा है [ बहुमाव ] राग हवष मोह आदि अनेक 
प्रकार के अशुद्ध परिणाम, उनकी [ सन्ततिं ] परम्परा, उसको [ सम॑ ] एक ही कालमें 
[ उद्धतु कामः ] उखाड़ कर दूर करनेका है अभिप्राय जिसका, ऐसा है । कंसी है 
भावसन्तति ? “तन्मूलां” पर द्रवव्यका स्वामित्वपना है मूलकारण जिसका ऐसी है। 
क्या करके ? “किल बलात्‌ तत्‌ समग्र' परद्वव्यं इति आलोच्य विवेच्य” [ किल ] 
निश्चयसे [ बलात्‌ ] ज्ञानके बलकर [ तत्‌ ] द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्मरूप [ समग्र परद्रव्यं ] 
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ऐसी है जितनी पुदुगलद्रव्यकी विचित्र परिणति, उसको [ इति आलौच्प ] पूर्वोक्त 
प्रकारसे विचारकर [ विवेच्य ] शुद्ध ज्ञानस्वरूपसे भिन्न किया है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि शुद्धस्वरूप उपादेय है, अन्य समस्त पर द्रव्य हैय है ॥१६-१७८।॥। 


( मन्दाकान्ता ) 


रागादीनामुदयसदयं वारयत्कारणानां 

कार्य बन्धं विविधमधुना सद्य एव प्रणुथ । 

ज्ञानज्योति: क्षपिततिमिरं साधु सन्नद्धमेतत्‌ 
तद्॒द्यदप्रसरमपर: को5पि नास्यावणोति ॥१७-१७४ै॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“एतत्‌ ज्ञानज्योतिः तद्वत्‌ सन्नद्ध” [ एतद ज्ञानज्योतिः ] 
स्वानुभवगोचर शुद्ध चैतन्यवस्तु [ तद्वत्‌ सब्नद्ध ] अपने बलपराक्रमके साथ ऐसी प्रगट 
हुई कि “यद्वत्‌ अस्य प्रसरं अपर: क: अ्रपि न आवृणोति” [ यद्वत्‌ ] जैसे [ अस्य श्रसर ] 
शुद्ध ज्ञाकाग लोक अलोकसम्बन्धी सकल शेयको जाननेका ऐसा प्रसार जिसको [ अपरः 
कः अपि ] अन्य कोई दूसरा द्रव्य [ न आषृणोति ) नहीं रोक सकता है । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जीवका स्वभाव केवलज्ञान केवलदर्श्नन है, वह ज्ञानावरणादि कर्मबन्धके 
द्वारा आच्छादित है । ऐसा आवरण शुद्ध परिणामसे मिटता है, वस्तु स्वरूप प्रगट होता 
है । ऐसा शुद्धस्वरूप जीवको उपादेय है। कंसी है ज्ञानज्योति ? “क्षपिततिमिरं/ 
[ क्षपित ] विनाश किया है [ तिमिरं ] ज्ञानावरण दश्शनावरणकर्म जिसने, ऐसी है । 
और कंसी है ? “साधु” सर्व उपद्रवोंस रहित है। और कैसी है ? 'कारणानां रागादीनां 
उदय दारयत्‌” [ कारणानां ] कमंबन्धके कारण ऐसे जो [ रागादीनां ] राग द्वेष मोहरूप 
अशुद्ध परिणाम, उनके [ उदय॑ ] प्रगटपनेकों [ दारयतू ] मूलसे ही उखाड़ती हुई । 
कैसे उखाड़ती है ? “"ग्रदयं” निर्देयपनेके समान । भऔर क्या करके ऐसी होती है ? “कार्ये 
बन्धं प्रघुना सद्यः एव प्रणुद्च” [ कार्य ] रागादि अशुद्ध परिणामोंके होने पर होता है 
ऐसे [ बन्च | धाराप्रवाहरूप होनेवाले पुदूगलकर्मक बन्धको [ सद्य! एबं ) जिस कालमें 
रागादि मिट गये उसी कालमें [ प्रज़ुद्य ) मेट करके । कैसा है बन्ध ? “विविध” 
ज्ञानावरण दर्ंतावरण इत्यादि असंख्यात लोकमात्र है। कोई वितर्क करेगा कि ऐसा 
तो द्रव्यरूप विद्यमान ही था १ समाधान इस प्रकार है कि [ अधुना ] द्रव्यरूप यद्यपि 
विद्यमान ही था तथापि प्रगटरूप, बन्धको दूर करने पर हुआ ॥१७-१७६॥ 


[ ६ ] 
मोक्ष-अधिकार 


“++करैक--> 

( शिखरिणी ) 
द्विधाकृत्य प्रशाकृकचदलनादूबन्धपृरुषो 
नयन्मोक्ष साक्षात्पुरुषमुपलम्भेकनियतम्‌ । 
इदानोमुन्मज्जत्सहजपरमानन्दसरसं ह 
परं पूर्ण ज्ञानं कृतसकलक्त्यं विजयते ॥१-१८०॥ 


खण्हान्यय सहित अर्थ--/इदानीं पूर्ण ज्ञानं विजयते” [ इदानीं ] यहाँ से लेकर 
[ पूर्ण ज्ञान | समस्त आवरणका विनाश होने पर होता है जो शुद्ध वस्तुका प्रकाश वह 
[ बिजयते ] ग्रागामी भ्रनन्‍्त काल पयेन्‍त उसीरूप रहता है, अन्यथा नहीं होता । कैसा 
है शुद्धज्ञान ? “कृतसकलकृत्यं ' [ कृत ] किया है [ सकलकृत्यं ] करनेयोग्य समस्त 
कमेंका विनाश जिसने, ऐसा है। और कंसा है ” “उन्मज्जत्सहजपरमानन्दसरसं 
[ उन्मजत्‌ | अनादि कालसे गया था सो प्रगट हुआ है ऐसा जो [ सहजपरमानन्द | द्रव्यके 
स्वभावरूपसे परिणमनेवाला प्रनाकुलत्वलक्षण भअतीन्द्रिय सुख, उससे [ सरस॑ ॥ संयुक्त 
है। भावार्थ इस प्रकार है कि मोक्षका फल अतीन्द्रिय सुख है। बया करता हुआ ज्ञान 
प्रगट होता है ? “पुरुषं साक्षात्‌ मोक्ष नयत्‌” [ पुरुष ] जीव द्रव्यको [ साक्षात्‌ मोक्ष ] 
सकल कर्मका विनाश होने पर शुद्धत्व अवस्थाके प्रगटपनेरूप [ नयत्‌ ] परिणमाता 
हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि यहाँ से श्रारम्भकर सकल करमंक्षयलक्षण मोक्षके 
स्वरूपका निरूपण किया जाता है। झौर कैसा है ? “परं” उत्कृष्ट है। और कसा है ? 
“उपलम्भेकनियतं” एक निश्चय स्वभावको प्राप्त है। क्या करता हुआ प्रात्मा मुक्त 
होता है ? “बन्ध-पुरुषो द्विधाकृत्य” [ बन्ध ] द्र॒ब्यकर्म, भावकर्म, नोकर्मझूप उपाधि 
ओर [ पुरुषों ] शुद्ध जीवद्रव्य इनको, [ दविधाकृत्य ] 'सर्व बन्ध हेय, शुद्ध जीव उपादेय' 
ऐसी भेदज्ञानरूप प्रतीति उत्पन्न कराकर । ऐसी प्रतीति जिस प्रकार उत्पन्न होती है 
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उस प्रकार कहते हैं-- प्रशाक्रकचदलनात्‌” [ भ्रज्ञा ] शुद्धज्ञानमात्र जीवद्रव्य और अशुद् 
रागादि उपाधि बन्ध--ऐसी भेदज्ञानरूपी बुद्धि, ऐसी जो [ ऋकच ] करौंत, उसके द्वारा 
[ दलनातू ] निरन्तर ग्रनुभवका अभ्यास करनेसे । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार करौंतके बार बार चालू करनेसे पुदूगलवस्तु काष्ठ झ्रादि दो खण्ड हो जाता है, 
उसी प्रकार भेदज्ञानके द्वारा जीव-पुद्गलको बार बार भिन्न भिन्न अनुभव करनेपर भिन्न 
भिन्न हो जाते हैं, इसलिए भेदज्ञान उपादेय है ॥॥१-१८०॥। 

( ल़ग्धरा ) 


प्रशाछेत्री शितेयं कयमपि निपुर्ण: पातिता सावधानी: 

सूक्ष्मे उन्‍्तःसन्धिबन्धे निपतति रभसादात्मकर्मोभयस्य 

श्रात्मानं मग्नमंतःस्थरविशदलसद्धाम्नि चेतन्यप्रे 

बन्ध॑ं चाज्ञानभावे नियमितममभितः कवंतो भिन्नभिन्नौ ।२-१८१॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य तथा कर्म पर्याय- 
रूप परिणत पुद्गलद्रव्यका पिण्ड, इन दोनोंका एकबन्धपर्यायरूप सम्बन्ध श्रनादिसे चला 
श्राया है; सो ऐस। सम्बन्ध जब छूट जाय, जीवद्रब्य अपने शुद्ध स्वरूपरूप परिरावे, 
अनन्त चतुष्टयरूप परिणवे, तथा पुद्गलद्गव्य ज्ञानावरणादि कर्म पर्यायकों छोड़े-जीवके 
प्रदेशोंसे सवेथा भ्रबन्धरूप होकर सम्बन्ध छूट जाय, जीव-पुदुगल दोनों भिन्नभिन्न हो 
जाबें, उसका नाम मोक्ष कहनेमें आता है । उस भिन्नभिन्न होनेका कारण ऐसा जो मोह 
राग द्व ष इत्यादि विभावरूप अ्रशुद्ध परिशतिके मिटने पर जीवका शुद्धत्वरूप परिणमत। 
उसका विवरण इस प्रकार है कि शुद्धत्वपरिणमन सवंथा सकल कर्मोके क्षय करनेका 
कारण है । ऐसा शुद्धत्वपरिणमन सर्वथा द्रव्यका परिणमनरूप है, निविकल्परूप है, 
इसलिए वचनके द्वारा कहनेका समर्थपना नहीं है। इस कारण इस रूपमें कहते हैं कि 
जीवके शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप परिरणमाता है ज्ञानगुण, सो मोक्षका कारण है । 
उसका समाधान ऐसा है कि शुद्ध स्वरूपके भ्रनुभवरूप है जो ज्ञान वह, जीवके शुद्धत्व- 
परिणमनको सर्वथा लिए हुए है। जिसको शुद्धत्व परिणमन होता है उस जीवको शुद्ध- 
स्वरूपका अनुभव अवश्य होता है, धोखा नहीं, श्रन्यथा सर्वथा प्रकार अनुभव नहीं होता; 
इसलिए शुद्ध स्वरूपका अनुभव मोक्षका कारण है। यहाँ अनेक प्रकारके मिथ्याहृष्टि जीव 
नाना प्रकारके विकल्प करते हैं, सो उनका समाधान करते हैं | कोई कहते हैं कि जीवका 
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स्वरूप और बंधका स्वरूप जान लेना मोक्षमार्ग है। कोई कहते हैं कि बन्धका स्वरूप 
जानकर ऐसा चिन्तवन करना कि बन्ध कब छुटेगा, कंसे छुटेगा' ऐसी चिन्ता मोक्षका 
कारण है। ऐसा कहते हैं सो वे जीव भूठे हैं-मिथ्यादृष्टि हैं। मोक्षका कारण जैसा है 
वैसा कहते हैं--इयं प्रज्ञाच्छेत्री श्रात्मकर्मोमयस्य अन्‍्तःसन्धिबन्धे निपतति' [ इये ] 
वस्तुस्वरूपसे प्रगट है जो [ प्रज्ञा ] आत्माके शुद्धस्वरूप झनुभवसमर्थपनेसे परिणमा 
हुआ जीवका ज्ञानगुरा, वही है [ छेत्री ] छेनी । भावार्थ इस प्रकार है कि सामान्यतया 
जिस किसी वस्तुकों छेदकर दो करते हैं सो छेनीके द्वारा छेंदते हैं। यहां भी जीव-कर्म 
को छेदकर दो करना है, उनको दो रूपसे छेदनेके लिए स्वरूपग्रनुभवसमर्थ ज्ञानरूप 
छुनी है; और तो दूसरा कारण न हुआ, न होगा । ऐसी प्रज्ञाछेनी जिस प्रकार छेदकर 
दो करती है उस प्रकार कहते हैं--[ आत्मकर्मोमयस्य ] भ्रात्मा-चेतमामात्र द्रव्य, कर्म- 
पुदूगलका पिण्ड भ्रथवा मोह राग द्वं षरूप अशुद्ध परिणति, ऐसी है उभय-दो वस्तुएं, 
उनको [ अन्त/सन्धि ] यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है, बन्धपर्यायरूप है, अशुद्धत्व विकाररूप 
परिणमा है तथापि परस्पर सन्धि है. निःसन्धि नहीं हुआ है, दो द्र॒व्योंका एक द्रव्यरूप 
नहीं हुआ है ऐसा है जो-[ बन्धे | ज्ञानछुनीके पेठनेका स्थान, उसमें [ निपतति ] 
ज्ञानछेनी पैठती है, पंठी हुई छेदकर भिन्नभिन्न करती है । कंसी है प्रश्ञाछुनी ? “शिता” 
ज्ञानावरणीय कमेका क्षयोपशम होनेपर, मिथ्यात्व कर्मंका नाश होनेपर शुद्धचैतन्य- 
स्वरूपमें अत्यन्त पैठन समर्थ है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार यद्यपि लोह- 
सारकी छीनी भ्रति पैनी होती है तो भी सन्धिका विचार कर देने पर छेद कर दो कर 
देती है; उसी प्रकार यद्यपि सम्यग्हृष्टि जीवका ज्ञान अत्यन्त तीक्षण है तथापि जीव-कर्म 
की है जो भीत्तरमें सन्धि, उसमें प्रवेश करने पर प्रथम तो बुद्धिगोचर छेदकर दो करता 
है, पश्चात्‌ सकल कर्मका क्षय होनेसे साक्षात्‌ छेदकर भिन्नभिन्न करता है। कैसा है 
जीव-कर्मका भ्रन्त: सन्धिबन्ध ? “सुक्ष्मे” भ्रति ही दुलंक्ष्य सन्धिरूप है। उसका विवरण 
इस प्रकार है--कि जो द्रव्यकर्म है ज्ञानावरणादि पुदूगलका पिण्ड, वह यद्यपि एक क्षेत्रा- 
वगाहरूप है तथापि उसकी तो जीवसे भिन्नपनेकी प्रतीति, विचारने पर उत्पन्न होती है; 
काररण कि द्रव्यकमं पुदूगल पिण्डरूप है, यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है तथापि भिन्न- 
भिन्न प्रदेश है, ग्रवेतन है, बँधता है, खुलता है--ऐसा विचार करने पर भिन्नपनेकी 
प्रतीति उत्पन्न होती है । नोकम है जो शरीर-मग-वचन उससे भी उस प्रकारसे विचारने 
पर भेद-प्रतीति उपजती है। भावकर्म जो मोह राग द्वेषरूप अशुद्धचेतनारूप परिणाम, 
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वे भ्रशुद्ध परिणाम वर्तमानमें जीवके साथ एक परिणमनरूप हैं, तथा श्रशुद्ध परिणामके 
साथ वतंमान में जीव व्याप्य-व्यापकरूप परिणमता है, इस कारण उन परिणामोंका 


जीवसे भिन्नपनेका अनुभव कठिन है, तथापि सूक्ष्म सन्धिका भेद पाड़ने' पर भिन्न प्रतीति 
होती है। उसका विचार ऐसा है कि जिस प्रकार स्फटिकमणि स्वरूपसे स्वच्छुतामान्र 
वस्तु है, लाल पीली काली प्रुरीका संयोग प्राप्त होने से लाल पीली काली इसरूप 
स्फटिकमणि मलकती है; वर्तमानमें स्वरूपका विचार करने पर स्वच्छतामात्र भूमिका 
स्फटिकमणि बस्तु है। उसमें लाल पीला कालापन परसंयोगकी उपाधि है, स्फटिक- 
मरिका स्वभावगुण नहीं है। उसी प्रकार जीवद्र व्यका स्वच्छ चेतनामात्र स्वभाव है । 
प्रनादि सन्‍्तानरूप मोहकर्मके उदयसे मोह राग द्वेषरप रंजक अशुद्ध चेतनारूप 
परिणमता है, तथापि वर्तमानमें स्वरूपका विचार करने पर चेतना भूमिमात्र तो जीव- 
वस्तु है; उसमें मोह राग द्वेषरूप रंजकपना कर्मके उदयकी उपाधि है, वस्तुका स्वभाव- 
गुण नहीं है । इस प्रकार विचार करने पर भेद-भिन्न प्रतीति उत्पन्न होती है, जो 
ग्रनुभवगोचर है । कोई प्रदन करता है कि कितने कालके भीतर प्रज्ञाल्लैनी गिरती है- 
भिन्नभिन्न करती है ? उत्तर इस प्रकार है--“रभसात्‌” अ्रति सूक्ष्म काल-एक समयमें 
गिरती है, उसी काल भिन्नभिन्‍्न करती है। कंसी है प्रज्ञाछेनी ? “निपुर्ण: कथ्थ॑ भ्रपि 
पातिता” [ निषुणेः ] आत्मानुभवमें प्रवीण हैं जो सम्यग्हष्टि जीव उनके द्वारा [ कर्थ॑ 
'अपि ) संसारका निकटपना ऐसी काललब्धि प्राप्त होनेसे [ पातिता ) स्वरूपमें पेठानेसे 
पैठती है। भावार्थ इस प्रकार है कि भेदविज्ञान बुद्धिपूर्वक विकल्परूप है, ग्राह्म-ग्राहक- 
रूप है, शुद्धस्वरूपके समान निविकल्प नहीं है; इसलिए उपायरूप है। कंसे हैं सम्यग्हष्टि 
जीव ? “सावधाने:” जीवका स्वरूप और कर्मका स्वरूप उनके भिन्‍नभिन्त विचारमें 
जागरूक हैं, प्रमादी नहीं हैं। कंसी है प्रशाछेनी ? “अभित: भिन्‍नभिन्‍नौ कुबंती” [ अमितः ] 
सर्वथा प्रकार [ भिन्नभिन्नौ कुबंती ] जीवको और करमको जुदा जुदा करती है। जिस 
प्रकार भिन्‍नभिन्‍न करती है उस प्रकार कहते हैं--“चैतन्यपूरे आत्मानं मग्नं कुर्वती 
ग्ज्ञानभावे बन्धं नियमित कुवंती” [ चेतन्य ] स्वपरस्वरूपग्राहक ऐसा जो प्रकाशगुण 
उसके [ पूरे ] त्रिकालगोचर प्रवाहमें [ आत्मानं ] जीवद्रव्यको [ मम्नं इुबंती ] एक 
वस्तुरूप-ऐसा साधती है; भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध चेतनामात्र जीवका स्वरूप है 
ऐस। प्रनुभवगोचर अ्राता है; [ अब्ञानभावे | रागादिपनामें . [ नियमित बन्ध॑ कुंबंती ] 
नियमसे बन्धका रव गाव है-ऐसा साधती है। भावार्थ इस प्रकार है कि रागादि अशुद्ध- 
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पना कर्मबन्धकी उपाधि है, जीवका स्वरूप नहीं है ऐसा अनुभवगोचर प्राता है। कसा 
है चैतन्यपूर ? “अन्तःस्थिरविशदलसद्धाम्नि” [ अन्तः ] सर्व असंख्यात प्रदेशोंमें एक- 
स्वरूप, [ स्थिर ] सवे काल शाश्वत, [ विश्वद ] सर्व काल शुद्धररूप और [ लसत्‌ ] 
सर्व॑ काल प्रत्यक्ष ऐसा [ धाम्नि ) केवलज्ञान केवलदंन तेजपुक्न है जिसका, 
ऐसा है ॥२-१८१॥ 
( शा लविक्रीडित ) 

भित्त्वा सर्वमपि स्वलक्षणबलादभेत्तु' हि यच्छक्यते 

चिन्मुद्रांकितनिविभागमहिमा शुद्धश्चिदेवास्म्यहम्‌ ॥ 

भिद्यन्ते यदि कारकाणि यदि वा धर्मा गुणा वा यदि 

भिद्यन्तां न भिदास्ति काचन विभौ भावे विशुद्धे चिति ३-१८२॥ 


खण्डान्वय सहित अरथ--भावार्थ इस प्रकार है कि जिसके शुद्धस्वरूपका भ्रनुभव 
होता है वह जीव ऐसा परिणामसंस्कार (वाला) होता है। “अहं शुद्ध: चित्‌ अस्मि 
एव” [ अहं ] मैं [ शुद्ध चित्‌ अस्मि ] शुद्ध चंतन्यमात्र हे, [ एवं ) निरचयसे ऐसा ही 
हूँ । “चिन्मुद्राद्धितनिविभागमहिमा' [ चिन्मुद्रा ] चेतनागुरण उसके द्वारा [ अड्डित ] 
चिह्नित कर दी ऐसी है [ निर्विभाग | भेदसे रहित [ महिमा ] बड़ाई जिसकी, ऐसा 
हैँ । ऐसा अनुभव जिस प्रकार होता है उस प्रकार कहते हैं--“सर्व॑ अ्रपि भित्त्वा” 
[ सर्व ] जितनी कमंके उदयकी उपाधि है उसको--] मित्ता ] अनादिकालसे आपा 
जानकर अनुभवता था सो परद्रव्य जानकर--स्त्रामित्व छोड़ दिया । कैसा है परद्वव्य ? 
“यत्‌ तु भेत्तु शक्‍्यते” [ यत्‌ ] जो कर्मरूप परद्रव्य-वस्तु [ मेत्त' शक्यते ] जीवसे भिन्न 
करनेको शक्य है अर्थात्‌ दूर किया जा सकता है। किस कारणसे ? “स्वलक्षणबलातृ” 
[ सलक्षण ] जीवका लक्षण चेतन, कर्मंका लक्षण ग्रचेतन-..ऐसा भेद उसके [ बलात ] 
सहायसे । कंसा हूँ मैं ? “यदि कारकाणि वा धर्मा: वा गुणा भिद्न्ते भिद्चन्तां चिति 
भावे काचन भिदा न” [ यदि ] जो [ कारकाणि ] झ्रात्मा आत्माको आत्माके द्वारा 
भात्मामें ऐसा भेद [ वा | अथवा [ धर्माः ] उत्पाद-व्यय-प्रौव्यरूप द्रव्य-गुरा-पर्यायरूप 
भेदबुद्धि भ्रथवा [ गुणा! ] ज्ञानगुण, दर्शनगुण, सुखगुणा इत्यादि अनन्त गुणरूप भेदबुद्धि 
[ मिथ्चन्ते | जो ऐसा भेद वचनके द्वारा उपजाया हुआ उपजता है, [ तदा मिद्नन्तां ] 
तो वचनमात्र भेद होओ्रो; परन्तु [ चिति भावे ] चेतन्यसत्तामें तो [ काचन मिदा न ] 
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कोई भेद नहीं है, निविकल्पमात्र चेतन्य वस्तुका सत्त्व है। कैसा है चेतन्यभाव ? 
“विभो” अपने स्वरूपको व्यापनशील है। और कैसा है ? “विशुद्धे ” सर्व कर्मकी उपाधि- 
से रहित है ॥३-१८२॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

अरद्वेतापि हि चेतना जगति चेद्‌ हग्शप्तिरूपं त्यजेत्‌ 

तत्सामान्यविशेषरूपविरहात्सा 5स्तित्वभेव त्यजेत्‌ । 

तत्त्यागे जड़ता चितो$पि भवति व्याप्यो विना व्यापका- 

वात्मा चान्तमपंति तेन नियतं हग्लप्तिख्पास्तु खितु ॥४-१८३॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--“तेन चित्‌ नियतं हस्जप्तिर्पा अस्तु” [ तेन ] तिस 
कारणसे [ चित ] चेतनामात्र सत्ता [ नियत ] अवध्य कर [ दृग््मप्तिरूपा अस्तु | दर्शन 
ऐसा नाम, ज्ञान ऐसा नाम दो नाम-संज्ञाके द्वारा उपदिष्ट होओ । भावार्थ इस प्रकार है 
कि एक सत्त्वरूप चेतना, उसके नाम दो--एक तो दर्शन ऐसा नाम, दूसरा ज्ञान ऐसा 
नाम । ऐसा भेद होता है तो होओ, विरुद्ध तो कुछ नहीं है ऐसे अर्थंकों हृढ़ करते हैं-- 
“चेत्‌ जगति चेतना अद्वैता अपि तत्‌ दस्जप्तिख्पं त्यजेत्‌ । सा अस्तित्वं एव त्यजेत्‌” [ चेतू ] 
जो ऐसा है कि [ बगति ] त्रैलोक्यवर्ती जीवोंमें प्रगट है [ चेतना ] स्वपरयग्राहक शक्ति; 
कैसी है ? [ अद्व ता अपि ] एक प्रकाशरूप है, तथापि [ दृम्झ्प्तिरूपं त्यजेत्‌ ] दर्शनरूप 
चेतना, ज्ञानरूप चेतना ऐसे दो नामोंको छोड़े, तो उसमें तीन दोष उत्पन्न होते हैं । 
प्रथम दोष--“सा अस्तित्वं एव त्यजेत्‌” [ सा ] वह चेतना [ अस्तित्व एवं त्यजेत ] 
अपने सत्त्वको अवश्य छोड़े । भावार्थ इस प्रकार है कि चेतना सत्त्व नहीं है ऐसा भाव 
प्राप्त होगा । किस कारणसे ? “सामान्यविशेषरूपविरहात्‌” [ सामान्य ) सत्तामातन्र 
[ विशेष ] पर्यायरूप, उनके [ बिरह्ात्‌ ] रहितपनाके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार समस्त जीवादि वस्तु सत्त्वरूप है, वही सत्त्वः पर्यायरूप है, उसी प्रकार 
चेतना अनादिनिधन सत्तास्वरूप वस्तुमात्र निविकल्प है, इस कारण चेतनाका दर्शन ऐसा 
नाम कहा जाता है; कारण कि समस्त शेय वस्तुको ग्रहण करती है, जिस तिस ज्ञेया- 
काररूप परिणमती है, शेयाकाररूप परिणमन चेतनाकी पर्याय है, तिसरूप परिणमती 
है, इसलिए चेतनाका ज्ञान ऐसा नाम है । ऐसी दो भ्रवस्थाश्रोंको छोड़ दे तो चेतना 
वस्तु नहीं है ऐसी प्रतीति उत्पन्न हो जाय । यहाँ कोई प्राशंका करेगा कि चेतना नहीं 
तो नहीं रहो, जीव द्रव्य तो विद्यमान है ? उत्तर इस प्रकार है कि चेतना मात्रके द्वारा 
२१ 
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जीव द्रव्य साधा है। इस कारण उस चेतनाके सिद्ध हुए बिना जीव द्रव्य भी सिद्ध नहीं 
होगा; अथवा जो सिद्ध होगा तो वह पुद्गल द्रत्यके समान अचेतन सिद्ध होगा, चेतन नहीं 
सिद्ध होगा। इसी भ्रर्थकों कहते हैं, दूसरा दोष ऐसा--“तत्त्यागे चितः श्रपि जडता भवति” 
[ तत्पागे ] चेतनाका अभाव होनेपर [ चितः अपि ] जीव द्रव्यकों भी [ जता भवति ] 
पुद्गलद्वव्यके समान जीव द्रव्य भी भ्रचेतन है ऐसी प्रतीति उत्पन्न होती है। 'च” तीसरा 
दोष ऐसा कि “व्यापकात्‌ विना व्याप्य: आत्मा अन्त उपेति” [ व्यापकात्‌ बिना ) चेतन 
गुणका अभाव होनेपर [ व्याप्यः आत्मा ] चेतनागुरामात्र है जो जीव द्रव्य वह [ अन्त 
उपति ] मूलसे जीव द्रव्य नहीं है ऐसी प्रतीति भी उत्पन्न होती है । ऐसे तीन दोष मोटे 
दोष हैं । ऐसे द्ोषोंसे जो कोई भय करता है उसे ऐसा मानना चाहिए कि चेतना दर्शेन- 
ज्ञान ऐसे दो नाम-संज्ञा विराजमान है | ऐसा अनुभव सम्यक्त्व है ।।४-१८३॥ 


( इन्द्रवज्ञा ) 
एकश्चितश्चिन्मय एव भावों 
भावा: परे ये किल ते परेषाम्‌ । 
ग्राह्मस्ततश्चिन्मय एवं भावों 
भावाः परे सर्वत एवं हेया: ॥॥५-१८४॥ 


खण्डालय सहित अथे--“चितः चिन्मयः भाव: एव” [ चित ] जीव द्रव्यका 
[ विन्मयः ] चेतनामात्र ऐसा [ भावः ]) स्वभाव है, [ एवं ] निश्चयसे ऐसा ही है, 
अन्यथा नहीं है । कैसा है चेतनामात्र भाव ? “एक:” निविकल्प है, निर्भेद है, सर्वथा 
शुद्ध है। “किल ये परे भावाः ते परेषां' [ किल ] निश्चयसे [ ये परे भावाः ] शुद्ध 
चेतन्यस्वरूपसे अनमिलते हैं जो द्रव्यकर्म भावकर्म नोकमंसम्बन्धी परिणाम वे [ परेषां ] 
समस्त पुद्गलकर्मके हैं, जीवके नहीं हैं । “ततः चिन्मय: भाव: ग्राह्म: एवं परे भावा: 
स्वत: हेया: एव” [ ततः ] तिस कारएसे [ चिन्मयः भाषः ] शुद्ध चेतनामात्र है जो 
स्वभाव वह [ ग्राह्मः एवं ] जीवका स्वरूप है ऐसा अनुभव करना योग्य है; [ परे भावाः ] 
इससे भ्नमिलते हैं जो द्रव्यकम भावकर्म नोकर्म स्वभाव वे [ स्बतः हेयाः एवं ] सर्वथा 


प्रकार जीवका स्वरूप नहीं है ऐसा अनुभव करना योग्य है। ऐसा अनुभव सम्यक्त्व है; 
सम्यक्त्वगुण मोक्षका कारण है ॥५-१८४।॥ 
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( छादू लविक्रीडित ) 
सिद्धान्तो 5यमुदात्तचित्तचरितेर्मो क्षाथिप्रि: सेव्यतां 
शुद्ध चिन्मयमेकमेव परम ज्योतिः सर्देवास्म्यहम्‌ । 
एते ये तु समुललसन्ति विविधा भावा: पृथरलक्षणा- 
स्ते5हं नास्मि यतोउत्न ते मम परद्रव्यं समग्रा श्रपि (६-१८५। 


खण्डान्वय सहित अथे--मोक्षाथिप्रि: अय॑ सिद्धान्त: सेव्यतां” [ मोक्षा्धिमिः ] 
सकल कमंका क्षय होने पर होता है अतीन्द्रिय सुख, उसे उपादेयरूप अनुभवते हैं ऐसे हैं 
जो कोई जीव उनके द्वारा [ भय सिद्धान्त! ] जैसा कहेंगे वस्तुका स्वरूप उसका [ सेज्यतां ] 
निरन्तर अनुभव करो । कैसे हैं मोक्षार्थी जीव ? “उदात्तचित्तच रितै:” [ उदाच ] संसार 
शरीर भोगसे रहित है [ चित्तचरिते! |] मनका अभिप्राय जिनका, ऐसे हैं । कैसा है वह 
परमार्थ ? “अहं शुद्धं चिन्मयं ज्योति: सदा एवं अस्मि” [ अं ] स्वसंवेदन प्रत्यक्ष हूँ जो 
मैं जीवद्रव्य [ शुद्ध! चिन्मय॑ं ज्योतिः ] शुद्ध ज्ञानस्वरूप प्रकाश [ सदा ] सर्वकाल [ एवं ] 
निशचयसे [ भस्मि ] हूँ । “तु ये एते विविधा: भावाः ते अहं नास्मि” [ तु ] एक विशेष 
है--[ ये एते विविधा: भावाः शुद्ध चैतन्यस्वरूपसे भ्रनमिलते हैं जो रागादि अशुद्ध भाव, 
शरीर आदि सुख दु:ख आदि नाना प्रकार अशुद्ध पर्याय, [ ते अह्ं नास्मि ] ये सब जीव- 
द्रव्यस्वरूप नहीं हैं । क॑से हैं अशुद्ध भाव ? “पृथग्लक्षणा:” मेरे शुद्ध चैतन्य स्वरूपसे नहीं 
मिलते हैं । किस कारणसे ? “यतः अत्र ते समग्रा: अपि मम परद्रव्यं”/ [ यत) ] जिस 
कारणसे [ अन्न ] निजस्वरूपका अनुभव करनेपर, [ ते समग्राः अपि ] जितने हैं रागादि- 
अशुद्धविभावपर्याय वे [ मम परेद्रव्यं ] मुझे परद्रव्यरूप हैं, कारण कि शुद्ध चैतन्यलक्षण- 
से मिलते हुए नहीं हैं; इसलिए समस्त विभावपरिणाम हेय हैं ॥६-१८५॥। 

( अनुष्ट्प्‌ ) 


परद्रव्यग्रह कवेन्‌ बध्येतवापराधवान्‌ । 
बध्येतानपराधो न स्वद्रव्ये संबृतो मुनि: ॥७-१८६॥ 
खण्डान्बय सहित अर्थ --“अपराधवान्‌ बध्येत एव” [ अपराधवान ] शुद्ध चिद्रूप 
अनुभवस्वरूपसे भ्रष्ट है जो जीव वह [ बध्येत | ज्ञानावरणादि कर्मोके द्वारा बाँधा जाता 
है। कैसा है ? “परद्रव्यग्रहं कुवंन्‌ [ परद्रव्य | शरीर मन वचन रागादि अशुद्धपरिणाम 
उनका [ ग्रह ] आत्मबुद्धि रूप स्वामित्वकों [ कुबन्‌ ] करता हुआ । “भ्रनपराध: मुनिः 
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न बध्येत” [ अनपराध। ] कर्मके उदयके भावकों आत्माका जानकर नहीं अनुभवता है 
ऐसा है जो [ घुनिः ] परद्रव्यसे विरक्त सम्यग्इृष्टि जीव [न बध्येत ) ज्ञानावरणादि कर्म- 
पिण्डके द्वारा नहीं बाँधा जाता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार कोई चोर 
परद्रव्यको चुराता है, गुनहगार होता है, गुनहगार होनेसे बाँधा जाता है उसी प्रकार 
मिथ्याहृष्टि जीव परद्रव्यरूप हैं जो द्रब्यकर्म भावकर्म नोकर्म उनको आपा जान अनुभवता 
है, शुद्धस्वरूप अनुभवसे भ्रष्ट है, परमार्थबुद्धिः विचार करनेपर गुनहगार है, ज्ञाना- 
बरणादि कर्मका बन्ध करता है। सम्यग्हृष्टि जीव ऐसे भावसे रहित है | कैसा है सम्यर- 
दृष्टि जीव ? “स्वद्रव्ये संवृत: अपने आत्मद्रव्यमें संवररूप है अर्थात्‌ आात्मामें मग्न 
है ॥।७-१०६। 
( मालिनी ) 

प्रनवरतमनन्तवंध्यते सापराध: 

स्पृशति निरप्राधों बन्धनं नव जातु । 

नियतसयमशुद्ध स्वं भजन्सापराधों 

भवति निरपराधः साधु शुद्धात्मसेवी ॥८-१८७॥ 


खण्डान्वयय सहित अर्थ--“सापराध: अनवरतं अनन्त: बचध्यते” [ सापराधः) ] 
परद्रव्यरूप है पुदूगलकर्म, उसको आपरूप जानता है ऐसा मिथ्यादहृष्टि जीव [ अनबरतं ] 
अखण्ड धाराप्रवाहरूप [ अनन्त ] गणनासे भ्रतीत ज्ञानावरणादिरूप बँधी हैं पुदुगल- 
वर्गणा उनके द्वारा [ बध्यते ] बाँधा जाता है | “निरपराघप्नः जातु बन्धनं न एवं स्पृशाति 
[ निरपराधः ] शुद्धस्वरूपको अनुभवता है ऐसा सम्यर्दृष्टि जीव [ जातु ] किसी भी 
कालमें [ बन्धनं ] पूर्वोक्त कमंबन्धको [ न स्पृश्ति ] नहीं छूता है, [ एबं ] निरचयसे । 
आगे सापराध-निरपराधका लक्षण कहते हैं---अयं ग्शुद्धं स्व॑ं नियतं भजन सापराध: 
भवति” [ अय॑ ] मिथ्यादृष्टि जीव, [ अशुद्ध ] रागादि अशुद्ध परिणामरूप परिणमा है 
ऐसे [ सत्र | श्रापसम्बन्धी जीवद्रव्यको [ नियत भजन्‌ ] ऐसा ही निरन्तर अनुभवता 
हुआ [ सापराधः भद॒ति ] श्रपराध सहित होता है। “साधु शुद्धात्ससेवी निरप्राध: 
भवति” [ साधु ] जैसा है वैसा [ शुद्धात्म ] सकल रागादि अशुद्धपनासे भिन्न शुद्धचिद्रप- 
मात्र ऐसे जीवद्रव्यके [ सेवी | प्रनुभवसे विराजमान है जो सम्यग्हृष्टि जीव वह [. निए- 
पराघ। ] सर्व ग्रपराधसे रहित है; इसलिए कर्मका बन्धक नहीं होता ॥८-१८७॥। 
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झ्तो हताः प्रमादिनों गता: सुखासीनतां 
प्रलोनं चापलमुन्मूलितमालंबनम्‌ ॥ 
श्रात्मन्येवालानितं च चित्त- 
मासंपूर्णविज्ञानधनोपलब्धेः ॥६-१८८५॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“अतः प्रमादिन: हता:” [ अतः प्रमादिनः ] शुद्ध 
स्वरूपकी प्राप्तिसे भ्रष्ट हैं जो जीव, वे [ हृता; ] मोक्षमार्गके भ्रधिकारी नहीं हैं; ऐसे 
मिथ्यादृष्टि जीवोंका धिककार किया है । कंसे हैं ? “सुखासीनतां गता:” कमंके उदयसे 
प्राप्त जो भोगसामग्री उसमें सुखकी वांछा करते हैं। “चापलं प्रलीनं” [ चापलं ] रागादि 
अशुद्ध परिणामोंसे होती है सर्वप्रदेशोंमें श्राकुलता [ प्रलीनं ] वह भी हेय की । “प्रालम्बनं 
उन्मूलितं [ आहम्बनं ] बुद्धिपूवंक ज्ञान करते हुए जितना पढ़ना विचारना चिन्तवन 
करना स्मरण करना इत्यादि है वह [ उन्यूलितं ] मोक्षका कारण नहीं है ऐसा जानकर 
हेय ठहराया है। “आत्मनि एवं चित्त आलानितं” [ आत्मनि एवं ) शुद्धस्वरूपमें एकाग्र 
होकर [ चित्त आलानितं ]) मनको बाँधा है। ऐसा कार्य जिस प्रकार हुआ उस प्रकार 
कहते हैं--. आासम्पुर्ण विज्ञानघनोपलब्धे:” [ आसम्पूर्णविज्ञान ] निरावरण केवलज्ञान 
उसका [ घन ] समूह जो आत्मद्रव्य, उसकी [ उपलूब्धेः ] प्रत्यक्ष प्राप्ति होनेसे ॥६-१८८।। 
शिकस जम ) 
यत्र प्रतिक्रणणमेव विष प्रणोत 
तत्राप्रतिक्मणमेब सुधा कृतः स्थात्‌ । 
तत्कि प्रमाद्यति जनः प्रपतन्नधों 5धः 
कि नोध्वेम्ध्वंमधिरोहति निष्प्रभाद: ।१०-१८४॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ--तत्‌ जन: कि प्रमाद्मति” [ तत्‌ ] तिस कारणसे 
[ जनः ] समस्त संसारी जीवराशि [ किं प्रप्नाधथति | क्‍यों प्रमाद करती है । भावार्थ इस 
प्रकार है कि--कृपासागर हैं सूत्रके कर्ता आचाय॑, वे ऐसा कहते हैं कि नाना प्रकारके 
विकल्प करनेसे साध्यसिद्धि तो नहीं है। कैसा है नाना प्रकारके विकल्प 
करनेवाला जन ? “अध: अ्रध: प्रपतन्‌” जैसे जैसे अधिक क्रिया करता है, अधिक 
अधिक विकल्प करता है, वेसे वैसे अनुभवसे भ्रष्टसे भ्रष्ट होता है। तिस का रणसे “जन: 
ऊर्ध्व ऊध्व कि न अधिरोहति” [ जन! ] समस्त संसारी जीवराशि [ ऊर्ष्ष ऊध्व ] 
निविकल्पसे निविकल्प अ्नुभवरूप [ कि न अधिरोहति ] क्‍यों नहीं परिणमता है ? कंसा 
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है जन ? “निःप्रमादः” निविकल्प है। कसा है निविकल्प अनुभव ? “यंत्र प्रतिक्रमरां 
विष एवं प्रशीत॑” [ यत्र ] जिसमें [ प्रतिक्रमणे ) पठन, पाठन, स्मरण, चिन्तवन, 
स्तुति, वन्दना इत्यादि अनेक क्रियारूप विकल्प [ विष एव प्रणीत॑ | विषके समान कहा 
है। “तत्र अ्रप्रतिक्रमणं सुधा कुटः एवं स्थात्‌” [तत्र ] उस निविकल्प अनुभवमें 
[अप्रतिक्रमणं] न पढ़ना, न पढ़ाना न वंदना, न निन्‍दना ऐसा भाव [सुधा इुंढः एव स्थात्‌] 
अमृतके निधानके समान है। भावार्थ ऐसा है कि निविकल्प अनुभव सुखरूप है, इसलिये 
उपादेय है; नाना प्रकारके विकल्प आकुलतारूप हैं, इसलिये हेय हैं ।।१०-१८९॥।॥ 
( पृथ्वी ) 
प्रमादकलितः कथं भवति शुद्धभावो 5लसः 
कषायभ रगौरवादलसता प्रमादों यतः । 
झ्रतः स्वरसनिर्भरे नियमित: स्वभावे भवन्‌ 
मुनिः परमशुद्धतां द्रजति मुच्यते चा5चिरात्‌ ।११-१६०। 
खण्डान्वय सहित अर. 'प्रलस: प्रमादकलित: शुद्धभाव: कथं भवति” [ अलसः ] अनुभवमें 
शिथिल है ऐसा जीव, और कैसा है. ? [प्रमादकलितः] नाना प्रकारके विकस्पोंसे संयुक्त है 
ऐसा जीव, [ शुद्धभावः कथं भरति ]शुद्धोपयोगी कंसे होता है ? भ्रपि तु नहीं होता। “यत: 
अलसता प्रमाद: कषायभरगौरवात्‌” [यतः ] जिस कारणसे [अलसता] ग्रनुभवमें शिथिलता 
[ प्रमाद; ] नाना प्रकारका विकल्‍प है। किस कारणसे होता है ? [ कषाय ] रागादि 
अशुद्ध परिणतिके [ भर ] उदयके [ गौरवात्‌ ] तीव्रपनासे होता है। भावाथे इस प्रकार है 
कि जो जीव शिथिल है, विकल्प करता है वह जीव शुद्ध नहीं है; कारण कि शिथिल- 
पना, विकल्पपना अशुद्धपनाका मूल है । “अतः मुनि: परमशुद्धतां ब्रजति च अचिरात्‌ 
मुच्यते” [ अतः ] इस कारणसे [ प्॒निः ] सम्यग्हष्टि जीव [ परमशुद्धतां प्रजति ] शुद्धो- 
पयोग परिणतिरूप परिणमता है [ च ] ऐसा होता हुआ [ अचिराव हुच्यते ] उसी काल 
कमंबन्धसे मुक्त होता है । केसा है मुनि ? “स्वभावे नियमितः भवन” [ स्वभावे ] शुद्ध 
स्वरूपमें [ नियमितःमबन्‌ ] एकाग्ररूपसे मग्त होता हुआ । कैसा है स्वभाव ? “स्वरस- 
निर्भरे” [ स्व॒रस ] चेतनागुरासे [ निर्मरे ] परिपूर्ण है ॥११-१६०॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 
त्यक्त्वा शुद्धिविधायि तत्किल परद्रव्यं समग्रं स्वयं 
स्वद्रव्ये रतिमेति यः स नियत सर्वापराधच्युतः । 


मोक्ष-प्रधिकार १६७ 


बन्धध्वंसंमपेत्य नित्यम॒दितः स्वज्योतिरच्छोच्छल 
. च्चेतन्यामृतप्रप्र्णभहिमा शुद्धों भवन्मुच्यते ॥१२-१६१॥ 
खण्डान्दय सहित अथ--“सः मुच्यते” [ सः ] सम्यर्दृष्टि जीव [ सुच्यते ] 
सकल कर्मोंका क्षयकर अतीन्‍न्द्रिय सुखलक्षण मोक्षको प्राप्त होता है । कंसा है ? “शुद्धो 
भवन्‌” राग-द्वेष-मोहरूप अशुद्ध परिणतिसे भिन्न होता हुआ । और कैसा है ? “स्वज्योति- 
रच्छोच्छलच्चेतन्यामृतपू रपूर्णमहिमा” [ स्वज्योतिः ] द्रव्यके स्वभावगुणरूप [ अच्छ ] 
निर्मल, [ उच्छलत्‌ ] धाराप्रवाहंरूप परिशमनशील ऐसा थो [ चंतन्य ) चेतनागुण 
उसरूप जो [ अमृत ] भ्रतीन्द्रिय सुख, उसके [ पूर ] प्रवाहसे [ पूण ] तन्मय है [ महिमा ] 
माहात्म्य जिसका, ऐसा है । और कैसा है ? “नित्यमुदित:” सर्व काल अतीन्द्रिय सुख- 
स्वरूप है । और कैसा है ? “नियत सर्वापराधच्युत:” [ नियत ] भ्रवश्य कर [ सर्वापराध ] 
जितने सूक्ष्मस्थुलरूप राग द्वेष मोह परिणाम, उनसे [ च्युतः ) सर्व प्रकार रहित है । 
क्या करता हुआ ऐसा होता है ? “बन्धघ्वंसं उपेत्य” [ बन्ध ] ज्ञानावरणादि पुद्गल 
कर्मकी बन्धरूप पर्यायके [ ध्वंस॑ ] सत्ताके नाशरूप [ उपेत्य ) अवस्थाको प्राप्त कर । 
और क्या करता हुआ ऐसा होता है ? “तत्‌ समग्र॑ परद्रव्यं स्वयं त्यक्त्वा” द्रव्यकर्म 
भावकर्म नोकर्म सामग्रीके मूलसे ममत्वको स्वयं छोड़कर । कैसा है। पर द्रव्य ? “अ्रशुद्धि- 
विधायि' अशुद्ध परिणतिको बाह्यरूप निमित्त मात्र है। “किल” निश्चयसे । “यः 
स्वद्रव्ये रति एति” [ यः ] जो सम्यग्दृष्टि जीव [ सद्गरव्ये | शुद्ध चैतन्यमें [ रतिं एति ] 
निविकल्प अनुभवसे उत्पन्न हुए सुखमें मग्नपनाको प्राप्त हुआ है। भावार्थ इस प्रकार 
है --सर्व अशुद्धपनाके मिटनेसे शुद्धपना होता है। उसके सहाराका है शुद्ध चिद्रपका अनुभव, 
ऐसा मोक्षमार्ग है ॥ १२-१६ १॥ 
( मम्दाक्रान्ता ) 

बन्धच्छेदात्कलयदतुल॑ भोक्षसक्षय्यमेत- 

न्षित्योद्योतस्फुटितसहजावस्थमेकान्तशुद्धम_। 

एकाकारस्वरसभ रतो 5त्यन्तगम्भो रधीरं 

पूर्ण ज्ञानं ज्वलितमचले स्वस्थ लोन महिस्नि ।१३-१४८ २। 


खण्डासत्रय सहित अथ--“एतत्‌ पूर्ण ज्ञानं ज्वलितं” [ एतत्‌ ] जिस प्रकार 
कहा है कि [ पूण ज्ञानं ] समस्त कर्ममलकलंकका विनाश होनेसे, जीव द्रव्य जैसा था 
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भ्रनन्त गुणा विराजमान, वैसा [ ज्वलित ] प्रगट हुआ | कैसा प्रगट हुआ ? “मोक्ष कलयत्‌ 
[ मोक्ष ] जीवकी जो निःक्मरूप अभ्रवस्था, उस [ कलयत्‌ ] अवस्थारूप परिणमता हुआ । 
कैसा है मोक्ष ? “अक्षय्यं” श्रागामी अनन्त काल पयन्त अविनदव्वर है, [ अतुलं ] उपमा 
रहित है । किस कारणसे ? “बन्धच्छेदात्‌” [ बन्ध ] ज्ञानावरणादि आठ कमंके [ छेदात ] 
मूल सत्तासे नाशद्वारा । कैसा है शुद्ध ज्ञान ? “नित्योद्योतस्फुटितसहजावस्थं” [ नित्यो- 
धयोत ] शाइवत प्रकाशसे [ स्फूटित | प्रगट हुआ है [ सहजावस्थं ] अनन्त गुण विराजमान 
शुद्ध जीव द्रव्य जिसको, ऐसा है। और कंसा है ? “एकान्तशुद्धं/ सर्वेथा प्रकार शुद्ध 
है। भौर कंसा है ? “प्रत्यन्तगम्भी रधीरं” [ अत्यन्तगम्भीर | अनन्त गुण विराजमान 
ऐसा है, [ धीर॑ ] सव॑ काल शाइवत है। किस कारणसे ? "एकाकारस्वरसभरतः” 
[ एकाकार ] एकरूप हुए [ स्व॒रस ] श्रनन्त ज्ञान, अनन्त देन, अनन्त सुख, अनन्त 
वीय्येंके [ भरतः ] श्रतिशयके कारण । और कसा है ? “स्वस्थ अ्रचले महिम्नि लीन” 
[ स्वस्थ अचले महिम्नि ] अपने निष्कम्प प्रतापमें [ लीन॑ ] मग्नरूप है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि सकलकमंक्षयलक्षण मोक्षमें ग्रात्मद्रव्य स्वाधीन है, अन्यत्र चतुगगेतिमें जीव 
पराधीन है। मोक्षका स्वरूप कहा ॥ १३-१६२॥ 





[ १० ] 
सर्वविशुद्धज्ञान-अधिकार 


कुक 
( मन्दाक्रान्ता ) 

नोत्वा सम्यक्‌ प्रलयमखिलान्‌ कत्‌ भोकत्राविभावान्‌ 

द्रीभृतः प्रतिपदमयं बन्धमोक्षप्रक्‍्लुप्ते: । 

शुद्धः शुद्ध: स्वरसविसरापूर्णपुण्याचलाचि- 

ध्टंकोत्कीर्णप्रकटमहिमा स्फूर्जति ज्ञानपुरुजः ॥१-१६३॥ 

खण्डान्वय सहित अथ--“अयं ज्ञानपुन्न: स्फूर्जति” [ अय॑ ] यह विद्यमान 

| ड्वानपुज्ञ) ] शुद्ध जीवद्रव्य [ स्फृूजति ] प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि यहाँ 
से लेकर जीवका ज॑सा शुद्ध स्वरूप है उसे कहते हैं । कैसा है ज्ञानपुञ्ज ? “टल्लोत्कीणं- 
प्रकटमहिमा” [ टंकोत्कीण ] सर्वे काल एकरूप ऐसा है [ प्रकट ] स्वानुभवगोचर 
[ महिमा ] स्वभाव जिसका, ऐसा है । और कंसा है ? “स्वरसविसरापूर्ण पुण्याचलाचि:” 
[ सवरस ] शुद्ध ज्ञानचेतनाके [ बिसर ] अनन्त अंशभेदसे [ आपूर्ण | सम्पूर्ण ऐसा है 
[ पुण्य ] निरावरण ज्योति:ःरूप [ अचल ] निशुचल [ अखिः ] प्रकाशस्वरूप जिसका, 
ऐसा है । और कंसा है ? “शुद्ध: शुद्ध:” शुद्ध शुद्ध है, अर्थात्‌ दो बार शुद्ध कहनेसे अति 
ही विशुद्ध है। और कंसा है ? “बन्धमोक्षप्रवलूप्ते: प्रतिपदं दूरीभूत:” [ बन्ध ]) ज्ञाना- 
वरणादि कर्मंपिण्डसे सम्बन्धरूप एक क्षेत्रावगाह, [ मोक्ष ] सकलकर्मंका नाश होनेपर 
जीवके स्वरूपका प्रगटपना, ऐसे-|[ श्रक्लुप्तेत | जो दो विकल्प, उनसे [ प्रतिषदं ] 
एकेन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय पर्यायरूप जहाँ है वहाँ [ द्रीभूतः ] अति ही भिन्न है । भावार्थ 
इस [प्रकार है कि एकेन्द्रियसे लेकर पंचेन्द्रिय तक जीवद्रव्य जहाँ तहाँ, द्रव्यस्वरूपके 
विचारकी अपेक्षा बन्ध ऐसे मुक्त ऐसे विकल्पसे रहित है, द्रव्यका स्वरूप जैसा है वेसा 
ही है। क्या करता हुआ जीवद्रव्य ऐसा है ? “अ्रखिलान्‌ कतृं भोक्‍त्रादिभावान्‌ सम्यक्‌ 
प्रलयं नीत्वा” [ अखिलान्‌ ] गराना करने पर अनन्त हैं ऐसे जो [ कह ] जीव कर्ता 
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है' ऐसा विकल्प [ भोकत ] 'जीव भोक्ता है' ऐसा विकल्प, [ आदि मावान्‌ ) इनसे लेकर 
अनन्त भेद उनका [ सम्यक्‌ ] मूलसे [ श्रलयं नीत्या ] विनाशकर। ऐसा कहते 
हैं ॥१-१६३॥ 
( भ्रनुष्ट॒प्‌ ) 
कत्‌ त्वं न स्वभावो 5सय चितो वेदयितृत्ववत्‌ । 
ग्रज्ञानादेव कर्तायं तदभावादकारकः ॥॥२-१६४॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--' अस्य चित: कतृ त्वं न स्वभाव:” [ अस्य चितः ] 
चैतन्यमात्र स्वरूप जीवका [ कठ त्व॑ ] ज्ञानावरणादि कर्मको करे अथवा रागादि परि- 
णामको करे ऐसा [ न स्व॒भावः ] सहजका गुरा नहीं है; दृष्टान्त कहते हैं-- “वेदयितृत्ववत्‌” 
जिस प्रकार जीव कर्मका भोक्ता भी नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य कमेका 
भोक्ता हो तो कर्ता होवे; सो तो भोक्ता भी नहीं है, इससे कर्ता भी नहीं है । “भ्रयं कर्ता 
अज्ञानात्‌ एव” [ अये ] यह जीव [ कर्ता ] रागादि-अशुद्ध परिणामकी करता है ऐसा 
भी है सो किस कारणसे ? [ अब्लानात्‌ एवं ] कर्मजनित भावमें झात्मबुद्धि ऐसा है जो 
मिथ्यात्वरूप विभावपरिणाम, उसके कारण जीव कर्ता है | भावार्थ इस प्रकार है कि-. 
' जीववस्तु रागादिविभावपरिणामका कर्ता है ऐसा जीवका स्वभावगुण नहीं है, परन्तु 
अशुद्धलूप विभावपरिणति है। “तदभावात्‌ अकारक:” [ तदभावात्‌ ] मिश्यात्व, राग- 
देषरूप विभावपरिणति मिटती है सो उसके मिटनेसे [ अकारक। | जीव सर्वथा अ्रकर्ता 
होता है ॥२-१६४॥ 
( शिखरिणी ) 

भ्रकर्ता जोबो 5यं स्थित इति विशुद्ध: स्वरसतः 

स्फुरच्चिज्ज्योतिभिश्छुरितभुवनाभोगभवन: । 

तथाप्यस्यासो स्थाद्यदिह्‌ किल बन्धः प्रकृतिभिः 

स खल्वज्ञानस्थ स्फुरति महिमा को5पि गहनः ।३-१६५। 


खण्डान्वय सहित अथ--“प्रयं जीवः अकर्ता इति स्वससतः स्थित: ” [ अय॑ जीव। ] 
विद्यमान है जो चेतन्यद्रव्य वह [ अकर्ता ] ज्ञानावरणादिका अ्रथवा रागादि-अशुद्ध- 
परिणामक। कर्ता नहीं है [ इति ] ऐसा सहज [ स्व॒रसतः स्थितः ] स्वभावसे अनादि- 
निधन ऐसा ही है । कसा है ? “विशुद्ध:” द्रव्यकी अपेक्षा द्रव्यकर्म, भावकर्म, नोकर्मसे 
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भिन्न है । “स्फुरच्चिज्ज्योति्भिच्छु रितसुवनाभोगभवन:” [ हफुर्‌ ] प्रकाशरूप ऐसे 
[ चिज्ज्योविर्भि: ] चेतनागुणके द्वारा [ छुरित ] प्रतिबिम्बित हैं [ झुवनाभोगमषनः ] 
अनन्त द्रव्य अपनी भ्रतीत अनागत वर्तमान समस्त पर्यायसहित जिसमें, ऐसा है । 
“तथापि किल इह शस्य प्रकृतिभि: यत्‌ अ्रसौ बन्धः स्यात्‌” [ तथापि ] शुद्ध है जीव द्रव्य 
तो भी [ किल ] निश्चयसे [ इह ] संसार अवस्थामें [ अस्प ] जीवको [ ग्रकृतिमिः ] 
ज्ञानावरणादि कमेरूप [ यत्‌ असौ बन्धः स्थात्‌ ] जो कुछ बन्ध होता है. “सः खलु 
अज्ञानस्य कः अ्रपि महिमा स्फुरति” [ सः ] जो बन्ध होता है वह [ खलु ] निश्चयसे 
[ अदज्ञानस्थ का अपि महिमा सरफुरति ] मिथ्यात्वरूप विभावपरिणमनशक्तिका कोई ऐसा 
ही स्वभाव है। कंसा है ? “गहन:” असाध्य है। भावार्थ इस प्रकार है--जीव द्रव्य 
संसार अवस्थामें विभावरूप मिथ्यात्व, राग-द्वेष-मोह परिणामरूप परिशामा है, इस 
कारण जैसा परिणमा है वैसे भावोंका कर्ता होता है; अशुद्ध भावोंका कर्ता होता है। 
झशुद्ध भावोंके मिटनेपर जीवका स्वभाव श्रकर्ता है।।३-१९५॥ 


( भनुष्दप्‌ ) 

भोक्‍तृत्वं न स्वभावो उस्य स्मृतः कत त्ववच्चितः । 

अज्ञानादेव भोक्‍तायं तदभावादवेदक: ॥॥४-१६६॥। 
खण्डान्वय सहित अर्थ-- अस्य चितः भोक्‍्तृत्वं स्वभाव: न स्मृत:” [ अस्यः 
चितः ] चेतनद्रव्यका, [ भोकवृत्व॑ ]) ज्ञानावरणादि कमंके फलका अथवा सुख-दुःखरूप 
कर्मफलचेतनाका भश्रथवा रागादि अ्रशुद्धपरिशामरूप कर्मचेतनाका भोक्ता जीव है ऐसा 
[ स्वभाव) ] जीव द्रव्यका सहज गुणा, ऐसा तो [ न स्वतः ] गराधरदेवने नहीं कहा है, 
जीवका भोक्ता स्वभाव नहीं है ऐसा कहा है; दृष्टन्त कहते हैं--“कतृ त्ववत्‌” जिस 
प्रकार जीवद्रव्य कमंका कर्ता भी नहीं है । “अयं जीव: भोक्ता” यही जीव द्रव्य अपने 
सुख-दुःखरूप परिणामको भोगता है ऐसा भी है सो किस कारणसे ? “अज्ञानात्‌ एव” 
झ्नादिसे कर्मका संयोग है, इसलिए मिथ्यात्व राग दूं ष अशुद्ध विभावरूप परिणमा है, 
इस कारण भोक्ता है। “तदभावात्‌ अवेदक:” मिथ्यात्वरूप विभावपरिणामका नाञ्न 
होनेसे जीव द्रव्य साक्षात्‌ श्रभोक्ता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीव 
द्रव्यका अनन्तचतुष्टय स्वरूप है उस प्रकार कमंका कर्तापन-भोक्तापन स्वरूप नहीं है । 
कमंक्ती उपाधिसे विभावरूप अशुद्धपरिणतिरूप विकार है, इसलिए विनाशीक है । उस 
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विभावपरिणतिके विनाश होनेपर जीव भ्रकर्ता है, अभोक्ता है। आगे मिथ्यादृष्टि जोव 
द्रव्यकर्मका अथवा भावकमंका कर्ता है, सम्यग्दृष्टि कर्ता नहीं है ऐसा कहते हैं ।।॥४-१६६॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 


भ्रज्ञानी प्रकृतिस्वभावनिरतो नित्य भवेद्व दको 

ज्ञानी तु प्रकृतिस्वभावविरतो नो जातुचिद्व दकः । 

इत्येब॑ नियम निरूप्य निपुणरज्ञानिता त्यज्यतां 

शू द्ध कात्ममये महस्यचलितेरासेव्यतां ज्ञानिता ॥५०१६७॥ 


खण्डालयय सहित अथ--“निपुरोः अज्ञानिता त्यज्यतां” [ निषुणे। ] सम्यग्दृष्टि 
जीवोंको [ अब्लानिता ] परद्रव्यमें झ्रात्मबुद्धि ऐसी मिथ्यात्वपरिणति ;[ त्यज्यतां ] जिस 
प्रकार मिटे उस प्रकार सर्वेथा मेटने योग्य है। कंसे हैं सम्यग्हष्टि जीव ? '“महसि 
अचलितै:” शुद्ध चिद्रपके अनुभवमें अखण्ड धारारूप मग्न हैं। कंसा है शुद्ध चिद्रपका 
अनुभव ? “शुद्ध कात्ममये” [ शुद्ध ] समस्त उपाधिसे रहित ऐसा जो [ एकात्म ] अकेला 
जीवद्रव्य [ मये ] उसके स्वरूप है। और क्‍या करना है ? “ज्ञानिता आसेव्यतां” शुद्ध 
वस्तुके ग्नुभवरूप सम्यक्त्वपरिणतिरूप सर्वकाल रहना उपादेय है। क्या जानकर ऐसा 
होवे ? “इति एवं नियमं निरूप्य” [ इति | जिस प्रकार कहते हैं-- [ एवं नियम ] ऐसे 
वस्तुस्वरूप परिणमनके निश्चयको [ निरूप्य ] अवधार करके । वह वस्तुका स्वरूप 
कैसा ? “अज्ञानी नित्यं वेदकः भवेत्‌” [ अब्जानी ] मिथ्यादृष्टि जीव [ नित्यं ] सर्वकाल 
[ बेदकः! भवेत्‌ ] द्रव्यकमेंका, भावकरमका भोक्ता होता है ऐसा निश्चय है; मिथ्यात्वका 
परिणमन ऐसा ही है । कंसा है अज्ञानी ? “प्रकृतिस्वभावनिरत: [ प्रकृमति | ज्ञाना- 
वरणादि आठ कर्मके [ स्वभाव ] उदय होनेपर नाना प्रकार चतुर्गंतिशरीर रागादिभाव, 
सुख-दुःखपरिणति इत्यादिमें [ निरतः ] आपा जान एकत्वबुद्धिरुप परिणमा है। “तु 
ज्ञानी जातु वेदक: नो भवेत्‌” [ तु ] मिथ्यात्वके मिटने पर ऐसा भी है कि [ ब्वानी ] 
सम्यग्हष्टि जीव [ जातु ] कदाचित्‌ [ वेदकः नो भवेत्‌ ] द्रव्यकरमंका, भावक्मंका भोक्ता 
नहीं होता; ऐसा वस्तुका स्वरूप है | कंसा है ज्ञानी ? “प्रकृतिस्व भावविरत:” [ प्रकृति ] 
कर्मके [ स्वभाव ] उदयके कार्यमें [ बिरतः ] हेय जानकर छूट गया है स्वामित्वपना 
जिसका, ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवके सम्यक्त्व होनेपर अशुद्धपना मिटा 
है, इसलिए भोक्ता नहीं है ॥५-१६७॥ 
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( वसन्ततिलका ) 

ज्ञानी करोति न न वेदयते च कर्म 

जानाति केवलमयं किल तत्त्वभावम । 

जानन्परं करणवेदनयोरभावा- 

च्छुद्धस्वभावनियत: स हि मुक्त एवं ॥६-१ दे ८ 

खण्डान्यय सह्दित अर्थ--“ज्ञानी कर्म न करोति च न वेदयते” [ ब्वञानी ] सम्यर- 

दृष्टि जीव [ कम न करोति ] रागादि अशुद्ध परिणामोंका कर्ता नहीं है। [ च ] और 
[ न वेदयते ] सुख दु:ःखसे लेकर अशुद्ध परिणामोंका भोक्ता नहीं है । कैसा है सम्यग्दृष्टि 
जीव ? “किल अयं तत्स्वभावं इति केवलं जानाति” [ किल ] निश्चयसे [ अय॑ ] जो 
शरीर, भोग, रागादि, सुख दुःख इत्यादि समस्त [ तत्स्वभाष॑ ]) कमंका उदय हैं, जीवका 
स्वरूप नहीं है-[ इति केबल जानाति ] सम्यग्दृष्टि जीव ऐसा जानता है, परन्तु स्वामित्व- 
रूप नहीं परिणमता है। “हि सः मुक्त: एव” [ हि ] तिस कारणसे [ सः ] सम्यर्दृष्टि 
जीव [ मुक्त! एवं ] जैसे निविकार सिद्ध हैं वेसा है। कंसा है सम्यर्हृष्टि जीव ? “परं 
जानन्‌” जितनी है पर द्रव्यकी सामग्री उसका ज्ञायकमात्र है, मिथ्यादृष्टिके समान स्वामी- 
रूप नहीं है। और कैसा है ? “शुद्धस्वभावनियत:” [ शुद्धस्रभाव ] शुद्ध चेतन्यवस्तुमें 
[ नियतः ] आास्वादरूप मग्न है। किस कारणसे ? “करणवेदनयो: प्रभावात्‌” [ करण ] 
कर्मका करना, [ बेदन ] कमंका भोग--ऐसे भाव [ अभावात्‌ ) सम्यर्हष्टि जीवके मिठे 
हैं इस कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि मिथ्यात्व संसार है, मिथ्यात्वके मिटनेपर 
जीव सिद्धसहश है ॥६-१६४८॥। 


( पनुष्ट्प्‌ ) 
ये तु कर्तारमात्मानं पश्यन्ति तमसा तताः। 
सामान्यजनवत्तेषां न सोक्षो5पि मुम॒क्षताम्‌ ॥७-१६ दे।। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--तिषां मोक्ष: न” [ तेषां ] ऐसे मिथ्याहृष्टि जीवोंको 
[ न मोक्ष; ] करमंका विनाश, शुद्ध स्वरूपकी प्राप्ति नहीं है। कैसे हैं वे जीव ? 
“मुमुक्षतां अपि” जैनमताश्रित हैं, बहुत पढ़े हैं, द्रव्यक्रियारूप चारित्र पालते हैं, मोक्षके 
अ्भिलाषी हैं तो भी उन्हें मोक्ष नहीं है। किनके समान ? “सामान्यजनवत्‌” जिस प्रकार 
तापस, योगी, भरड़ा इत्यादि जीवोंको मोक्ष नहीं है । भावार्थे इस प्रकार है कि कोई 
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जानेगा कि जैनमतआश्रित हैं, कुछ विभेष होगा, सो विशेष तो कुछ नहीं है।। केसे हैं 
वे जीव ? “तु ये आत्मानं कर्तारं पश्यन्ति” [ तु ] जिस कारण ऐसा है कि [ ये ]जो 
कोई मिथ्यादृष्टि जीव [ आत्मानं ] जीवद्रव्यको [ कर्तारं पश्यन्ति ] वह ज्ञानावरणादि 
कर्मको रागादि भ्रशुद्ध परिणामको करता है ऐसा जीवद्रव्यका स्वभाव है--ऐसा मानते 
हैं, प्रतीति करते हैं, आस्वादते हैं । और कंसे हैं ? “तमसा तता:” मिथ्यात्वभाव ऐसे 
अन्धका रसे व्याप्त हैं, श्रन्ध हुए हैं । भावार्थ इस प्रकार है कि वे महामिथ्यादृष्टि हैं जो 
जीवका स्वभाव कर्तारूप मानते हैं; कारण कि कर्तापन जीवका स्वभाव नहीं है, विभाव- 
रूप अशुद्ध परिणति है; सो भी परके संयोगसे है, विनाशीक है ॥७-१६६॥ 


( भनुष्दप्‌ ) 
नास्ति सर्वो5पि सम्बन्ध: परद्रव्यात्मतस्वयो: । 
कत्‌ क्ममत्वसम्बन्धाभावे तत्कत्‌ ता कुत: ॥१८-२००॥। 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“तत्‌ परद्रव्यात्मतत्त्वयो: कतृ ता कुतः” [ तत्‌ ] तिस 
कारणसे [ परद्रन्य ] ज्ञानावरणादि कर्मरूप पुदु्गलका पिण्ड और [ आत्मतत्तयो: ] 
शुद्ध जीवद्रव्य, इनमें [ कद ता ] जीवद्रव्य पुदूगलकर्मका कर्ता, पुद्गलद्॒व्य जीवभावका 
कर्ता-ऐसा सम्बन्ध [ कुंतः ) क॑से होवे ? भ्रपि तु कुछ नहीं होता । किस कारणासे ? 
“कतूं -कमंसम्बन्धाभावे” [ कवर ] जीव कर्ता, [ कर्म ] ज्ञानावरणादि कर्म-ऐसा है जो 
[ सम्बन्ध ] दो द्रव्योंका एक सम्बन्ध, ऐसा [ अभावे ] द्रव्यका स्वभाव नहीं है तिस 
कारण । वह भी किस कारणसे ? “सर्व: अपि सम्बन्ध: नास्ति” [ सब ] जो कोई 
वस्तु है वह [ अपि ] यद्यपि एक क्षेत्रावगाहरूप है तथापि [ सम्बन्धः नास्ति ] अपने 
अपने स्वरूप है, कोई द्रव्य किसी द्रव्यके साथ तन्मयरूप नहीं मिलता है, ऐसा वस्तुका 
स्वरूप है । इस कारण जीव पुद्गलकमेका कर्ता नहीं है ॥८-२००।। 


( वसन्ततिलका ) 
एकस्य वस्त॒न इहान्यतरेण साध 
सम्बन्ध एबं सकलो5पि यतो निषिद्धः । 
यत्कत्‌ कमंघटनास्ति न वस्तुभेदे 
पश्यन्त्वकत्‌ मुनयश्च जनाश्च तत्त्वम्‌ ॥६-२०१॥ 
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खण्डन्वय सहित अथ--“ततू वस्तुभेदे कतृ कर्मंघटना न अ्रस्ति” [ तत॒ ] तिस 
कारणसे [ बस्तुमेदे ] जीवद्रव्य चेतनस्वरूप, पुदुगलद्रव्य अचेतनस्वरूप-ऐसे भेदको 
अनुभवते हुए [ कठ कर्मंघटना ] जीवद्रव्य कर्ता, पुदगलपिण्ड कर्म-ऐसा व्यवहार [ न 
अस्ति ] सर्वथा नहीं है । तो कंसा है ? “मुनयः जना: तत्त्वं अकत पश्यन्तु” [ प्नयः 
जनाः ] सम्यर्दृष्टि हैं जो जीव वे [ तत्त्तं ] जीवस्वरूपको [ अकठ पश्यन्तु ] कर्ता नहीं 
है' ऐसा अनुभवो-आस्वादों । किस कारणसे ? “यतः एकस्य वस्तुनः: अन्यतरेण साद्ध 
सकलो5पि सम्बन्ध: निषिद्ध: एव” [ यतः ] जिस कारणसे [ एकस्य वस्तनः ) शुद्ध 
जीवद्रव्यका [ अन्यवरेण साद्ध ] पुदुगल द्रव्यके साथ [ सकलः अपि ] द्रव्यरूप, गुणरूप 
अथवा पर्यायरूप [ सम्बन्ध! ] एकत्वपना [ निषिद्ध!ः एवं ) अतीत-अनागत-वर्तमान 
कालमें वर्जा है। भावार्थ इस प्रकार है कि भ्रनादिनिधन जो द्रव्य जैसा है वह वैसा ही 
है, अन्य द्रव्यके साथ नहीं मिलता है, इसलिए जीवद्रव्य पुद्गलकर्मका अकर्ता है ॥ ६-२० १॥। 


( वसन्ततिलका ) 


ये तु स्वभावनियमं कलयन्ति नेस- 
मज्ञानमग्नमहसो वत ते वराकाः: । . 

कुवेन्ति कर्म तत एवं हि भावकमं- 

कर्ता स्वयं भवति चेतन एवं नान्‍्य: ॥१०-२०२॥ 


खण्डान्वय सद्दित अर्थ--“वत ते वराकाः कर्म कुर्वन्ति [ वत ] दुःखके साथ 
कहते हैं कि, [ ते बराकाः ] ऐसी जो मिथ्याहृष्टि जीवराशि [ कम कछुबन्ति ] मोह राग 
देषरूप अशुद्ध परिणति करती है | क॑सी है “अ्रज्ञानमग्नमहस:” [ भन्नान ] मिथ्यात्वरूप 
भावके कारण [ मग्न ] आच्छादा गया है [ महसः | शुद्ध चेतन्यप्रकाश जिसका, ऐसी 
है; “तु ये इमं स्वभावनियमं न कलयन्ति” [ तु ] क्‍योंकि [ये ] जो, [ हमे स्वभाव- 
नियम ] जीवद्रब्य ज्ञानावरणादि पुद्गलपिण्डका कर्ता नहीं है--ऐसे वस्तुस्वभावको 
[ न कलयन्ति ] स्वानुभव प्रत्यक्षरूपसे नहीं अ्नुभवती है । भावार्थ इस प्रकार है कि-- 
मिथ्यादृष्टि जीवराशि शुद्ध स्वरूपके अनुभवसे भ्रष्ट है, इसलिए पर्यायरत है, इसलिए 
मिथ्यात्वरागद्वेष श्रशुद्ध-परिणामरूप परिणमती है। “ततः भावकर्मकर्ता चेतन एव 
स्वयं भवति न अन्यः” [ ततः ] तिस कारण [ भावकर्म ) मिथ्यात्वरागद्वेष-अशुद् 
चेतनारूप परिणामका, [ कर्ता चेतन एवं स्वयं भव॒ति ] व्याप्य-व्यापकरूप परिणमता है 
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ऐसा जीवद्रव्य, झ्राप कर्ता होता है, [ न अन्यः ] पुद्गलकर्म कर्ता नहीं होता है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि जीव मिथ्यादृष्टि होता हुआ जैसे अशुद्ध भावरूष परिणमता है वैसे 
भावोंका कर्ता होता है ऐसा सिद्धान्त है ॥१०-२०२॥ 

( शादू लबिक्रीडित ) 


कार्यत्वादकृतं न कर्म न च तज्जीवप्रकृत्योद्द यो- 

रज्ञाया: प्रकृतेः स्वकार्यफलभ्ग्भावानुषंगात्कृति: । 

नैकस्याः प्रकृतेरचित्वलसनाज्जीवो 5स्य कर्ता ततो 

जीवस्येब च कर्म तच्चिदनुगं ज्ञाता न यत्पुदूगल: ॥११-२० ३॥ 


खण्डान्वय सह्दित अथ--“तत: अस्य जीव: कर्ता च तत्‌ चिदनुगं जीवस्य एव 
कर्म” [ ततः ] तिस कारणसे [ अस्य ] रागादि अशुद्ध चेतना परिणामके [ जीव! कतो ] 
जीव द्रव्य उस कालमें व्याप्य-ब्यापफरूप परिणमता है, इसलिए कर्ता है [च ] और 
[ तत्‌ ] रागादि अशुद्ध परिणमन [ चिदनुर्ग ] अशुद्धरूप है, चेतनारूप है, इसलिए 
[ जीवस्प एवं करत ] उस कालमें व्याप्य-व्यापकरूप जीव द्रव्य श्राप परिणमता है, इसलिए 
जीवका किया है । किस कारणसे ? “यत्‌ पुद्गल: ज्ञाता न [ यतू |] जिस कारणसे 
[ पुद्गल। ज्ञाता न ] पुदूगल द्रव्य चेतनारूप नहीं है; रागादि परिणाम चेतनारूप है, 
इसलिए जीवका किया है | कहा है भाव उसे गाढ़ा-पक्का करते हैं--“कर्म अकृतं 
न” [ कर्म ] रागादि अशुद्ध चेतनारूप परिणाम [ अछृतं न ] अनादिनिधन आकाश 
द्रव्यके समान स्वयंसिद्ध है ऐसा भी नहीं है, किसीके द्वारा किया हुआ होता 
है । ऐसा है किस कारणसे ? “कार्यत्वा्‌!/ कारण कि घटके 
समान उपजता है, विनदता है। इसलिए प्रतीति ऐसी जो करतूतिरूप 
है। [व ] तथा “तत्‌ जीव-पअ्रकृत्यो: दयो: कृति: न” [ तत्‌ ] रागादि अशुद्ध चेतन परि- 
रमन [ जीव ] चेतनद्रव्य और [ भ्रकृत्योः ] पुदुगलद्रव्य ऐसे [ दयोः ] दो द्रव्योंकी 
[ कृति! न ] करतूति नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि कोई ऐसा मानेगा कि जीव 
तथा कर्मके मिलने पर रागादि अशुद्ध चेतन परिणाम होता है, इसलिए दोनों द्रव्य कर्ता 
हैं । समाधान इस प्रकार है कि दोनों द्रव्य कर्ता नहीं हैं, कारण कि रागादि अलुद्ध 
परिणामोंका बाह्य कारण-निमित्तमात्र पुदूगल कर्मका उदय है; भ्रन्तरंग काररा व्याप्य- 
व्यापकरूप जीवद्रव्य विभावरूप परिणमता है; इसलिए जीवका कर्तापना घटित होता 


सर्वृविशुद्धज्ञान-प्रधिकार १७७ 


है, पुद्गल करममेका कर्तापना घटित नहीं होता है; कारण कि “अ्ज्ञाया: प्रकृते: स्वकाये- 
फलभुग्मावानुषज्भात्‌” [ अन्जायाः ] भ्रचेतनद्रन्‍्यरूप है जो अ्रछृते! |] ज्ञानावरणादि द्रव्य- 
कर्म, उसके [ स्वकार्य ] भ्पनी करतूतिके [ फल ] सुख-दुःखके [ ्॒ग्भाव ] भोक्तापनेका 
[ अनुपड्भाद ] प्रसंग प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि जो द्रव्य जिस भावका 
कर्ता होता है वह उस द्रव्यका भोक्ता भी होता है। ऐसा होने पर रागादि अशुद्ध चेतन 
परिणाम जो जीव-कर्म दोनोंने मिलकर किया होवे तो दोनों भोक्ता होंगे सो दोनों भोक्ता 
तो नहीं हैं । कारण कि जीव द्रव्य चेतन है तिस कारण सुख दुःखका भोक्ता होवे ऐसा 
घटित होता है, पुद्गल द्रव्य अचेतन होनेसे सुख दुःखका भोक्ता घटित नहीं होता । इसलिए 
रागादि अ्रशुद्ध चेतन परिशणमनका अकेला संसारी जीव कर्ता है, भोक्ता भी है। इसी 
अर्थंकों और गाढ़ा-पक्का करते हैं--“एकस्या: प्रकृते: कृति: न” [ एकस्याः अ्रकृतेः ] 
अकेले पुद्गलकर्मकी [ कृति; न ] करतूति नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि कोई ऐसा 
मानेगा कि रागादि अशुद्ध चेतन परिणाम अकेले पुदूगलकमंका किया है। उत्तर ऐसा 
है कि ऐसा भी नहीं है; कारण कि “अचित््वलसनात्‌” अनुभव ऐसा झाता है कि पुद्गल- 
कर्म अचेतन द्रव्य है, रागादि परिणाम अशुद्ध चेतनारूप है; इसलिए अचेतन द्रव्यका 
परिणाम अचेतनरूप होता है, चेतनरूप नहीं होता । इस कारण रागादि ग्रशुद्ध परिणाम- 
का कर्ता संसारी जीव है, भोक्ता भी है ॥११-२०३॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

कर्मंव प्रवितक्य कतृ हतकेः क्षिप्त्वात्मनः करत तां 

कर्तात्मेष कथड्चिवित्यचलिता चेश्चिच्छ _ति: कोपिता । 

तेषामुद्धतमोहम॒द्रितधियां बोधस्थ संशुद्धये 

स्याद्ावप्रतिबंधलब्धविजया वस्तुस्थितिः स्तृयते ॥१२-२०४॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--“वस्तुस्थिति: स्तूयते” [ बस्तु ] जीवद्रव्यके [ स्थितिः ] 
स्वभावकी मर्यादा [ स्तूथते ] जेसी है वेसी कहते हैं। कंसी है ? “'्याद्ादप्रतिबन्ध- 
लब्धविजया” | स्याद्ाद ] जीवकर्ता है, अकर्ता भी है--ऐसा भ्रनेकान्तपना, उसकी 
[ प्रतिबन्ध ] सावधानरूपसे की गई स्थापना, उससे [ छब्ध ] पाया है [ बिजया ] 
जीतपना जिसने, ऐसी है | किस निमित्त कहते हैं ? “तेषां बोधस्य संशुद्धये” [ तेषां ] 
जो जीवको सर्वथा अकर्ता कहते हैं ऐसे मिथ्याहष्टि जीवोंकी [ बोधस्य संशुद्धपे ] विपरीत 
बुढिके छुड़ानेके निमित्त जीवका स्वरूप साधते हैं । कंसी है बह मिथ्यादृष्टि जीवराश्ि ? 

श्३ 
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“उद्धतमोहमुद्रितधियां” [ उद्धृत ] तीव्र उदयरूप [ मोह ] मिथ्यात्वभावसे [ अद्वित ] 
भ्राच्छादित है [ धियां ] शुद्धस्वरूप-अनुभवरूप सम्यक्त्वशक्ति जिनकी, । ऐसी है । और 
कैसी है ? “एव आत्मा कथश्चित्‌ कर्ता इति कैश्चित्‌ श्रुतिः कोपिता” [ एपश आत्मा ] 
चेतनास्वरूपमात्र जीवद्रव्य [ कपश्ित्‌ कर्ता | किसी युक्तिसे अशुद्धभावका कर्ता भी है 
[ इति ] इस प्रकार [ कंश्चित्‌ श्रुतिः ] कितने ही मिथ्याहृष्टि जीवोंको ऐसा सुननेमात्रसे 
[ कोपिता ] अत्यन्त क्रोध उत्पन्न होता है। कैसा क्रोध होता है ? “अचलिता” जो ग्रति 
गाढ़ा है, अमिट है । जिससे ऐसा मानते हैं--“भ्रात्मनः कतृ तां क्षिप्त्वा” [ भात्मनः ] 
जीवका [ कठ तां ] अपने रागादि अशुद्ध भावोंका कर्तापना [ क्षिप्त्वा ] सर्वधा मेटकर 
(न भानकर) क्रोध करते हैं। और कंसा मानते हैं-“कर्म एवं कतू' इति प्रवितर्क्य” 
[ कर एवं ] प्रकेला ज्ञानावरणादि कमंपिण्ड [ कद ] रागादि अशुद्ध परिणामोंका अपने- 
में व्याप्य-व्यापक होकर कर्ता है [ इति प्रवितक्य ] ऐसा गाढ़ापन करते हैं-प्रतीति करते 
हैं। सो ऐसी प्रतीति करते हुए क॑से हैं? “हतकै:” अपने घातक हैं, क्योंकि मिथ्या- 
दृष्टि हैं ॥१२-२०४।॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

मा5कतररिमसो स्पृशन्तु पुरुष सांख्या इवाप्याहता: 

कर्तारं कलयंतु त॑ं किल सदा भेदावबोधादध: । 

ऊर्ध्व तूद्धतबोधधामनियतं प्रत्यक्षमेनं स्वयं 

पश्यन्तु च्युतकत्‌ भावमचलं ज्ञातारमेकं परम ॥१३-२०४॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ--ऐसा कहा था कि स्याद्वाद स्वरूपके द्वारा जीवका 

स्वरूप कहेंगे । उसका उत्तर है--“अमी आहंता: अपि पुरुष अकर्तारं मा स्पृशन्तु” 
[ अमी ] विद्यमान जो [ आहंताः अपि ] जैनोक्त स्याद्ादस्वरूपको अंगीकार करते हैं 
ऐसे जो सम्यर्दृष्टि जीव वे भी [ पुरुष ] जीवद्रव्यको [ अकर्तारं ] रागादि-अशुद्ध परि- 
णामोंका सर्वथा कर्ता नहीं है ऐसा [ मा स्पृशन्तु ] मत अंगीकार करो । किनके समान ? 
“सांख्या इव” जिस प्रकार सांख्य मतवाले जीवको सर्वेथा श्रकर्ता मानते हैं उसी प्रकार 
जेन भी स्वथा अ्रकर्ता मत मानो । जैसा मानने योग्य है वैसा कहते हैं-- “सदा त॑ 
भेदाबबोधात्‌ अध: कर्तारं किल कलयन्तु तु ऊर्ध्व एन च्युतकर्तु भाव॑ पश्यन्तु” [ सदा ] 
सर्व काल द्रध्यका स्वरूप ऐसा है कि [ त॑ ] जीवद्रव्यको, [ भेदावबोधाद अधः ] शुद्ध- 
स्वरूप परिणमनरूप सम्यक्त्वसे भ्रष्ट मिथ्यादृष्ट होता हुआ भोह्‌ राग द्वेषरूप परिणमता 
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है उतने काल, [ कतार किल कलयन्तु ] मोह, राग, द्वेषरूप भ्रशुद्धंघेतन परिणामका कर्ता 
जीव है ऐसा अवश्य मानो-प्रतीति करो । [ तु ] वही जीव [ ऊर्घ्व ] जब मिथ्यात्व 
परिणाम छूटकर अपने शुद्ध स्वरूप सम्यक्त्व भावरूप परिशमता है तब [ एन च्युतक् - 
भाष॑ं ] छोड़ा है रागादि अ्रशुद्ध भावोंका कर्तापन जिसने ऐसी [ पश्यन्तु ] श्रद्धा 
करो-प्रतीति करो-ऐसा अनुभव करो । भावार्थ इस प्रकार है कि--जिस प्रकार जीवका 
शानगुण स्वभाव है, वह ज्ञानगुण संसार अवस्था अ्रथवा मोक्ष अ्वस्थामें नहीं छूटता; 
उस प्रकार रागादिपना जीवका स्वभाव नहीं है तथापि संसार भ्रवस्थामें जब तक कर्म 
का संयोग है तब तक मोह,राग, हं षरूप अशुद्धपनेसे विभावरूप जीव परिणमता है और 
तब तक कर्ता है। जीवके सम्यक्त्वगुणके परिणमनके बाद ऐसा जानना--“उद्धतबोध- 
धामनियतं” [ उद्धत ] सकल ज्ञेय पदार्थंकों जाननेके लिए उतावले ऐसे [ बोधधाम ] 
ज्ञानका प्रताप है [ नियत॑ ] सर्वस्व जिसका ऐसा है। और कसा है ? “स्वयं प्रत्यक्ष” 
झ्रापको अपने आप प्रगट हुआ है । और कैसा है ? “अचल” चार गतिके अ्रमणसे रहित 
हुआ है । और कैसा है ? “ज्ञातारं” ज्ञानमात्र स्वरूप है। और कंसा है ? “परं एक” 
रागादि अशुद्ध परिणतिसे रहित शुद्ध वस्तुमात्र है ॥॥१३-२०५॥ 
( मालिनी ) 

क्षणिकमिद्मिहेक: कल्पथित्वात्मतत्त्वं 

निजमनसि विधत्ते कत्‌ भोक्त्रोविभेदम्‌ । 

अपहरति बिमोहं तस्य नित्यामृतौ्ध॑ः 

स्वयमयमभिर्षिचं श्चिच्चमत्कार एव ॥१४-२०६॥॥ 

खण्डान्वय सद्दित अर्थ: इह एक: निजमनसि कतृभोकत्रो: विभेद॑ विधत्ते” 

[ इद्द ] साम्प्रत विद्यमान है ऐसा [ एक | बौद्धमतको माननेवाला कोई जीव [ निक- 
मनसि ] अपने ज्ञानमें [ कढ -भोक्त्रोः ] कर्तापना-भोक्तापनामें [ बिभेद॑ ] भेद [ विध्ते ] 
करता है। भावार्थ इस प्रकार है कि--बह ऐसा कहता है कि क्रियाका कर्ता कोई ग्रन्य 
है, भोक्ता कोई अन्य है । ऐसा क्‍यों मानता है ? “इदं आत्मतत्त्वं क्षशिक कल्पयित्वा” 
[ इदं आत्मतर्वं ] अनादिनिधन है जो चेतन्यस्वरूप जीवद्रव्य, उसको [ क्षणिकं कल्प- 
यित्वा ] क्षरिकक मानता है अर्थात्‌ जिस प्रकार अपने नेत्रोगके कारण कोई र्वेत शंखको 
पीला देखता है उसी प्रकार अनादिनिधन जीवद्रव्यको मिथ्या अरान्तिके कारण ऐसा 
मानता है कि एक समयमात्रमें पूवंका जीव मूलसे विनस जाता है, ग्रन्य नया जीव 
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मूलसे उपज आता है; ऐसा मानता हुआ मानता है कि क्रियाका कर्ता भश्रन्य कोई जीव 
है, भोक्ता भ्नन्य कोई जीव है ! ऐसा अ्रभिप्राय मिथ्यात्वका मूल है । इसलिए ऐसे जीवको 
समझाते हैं--“भ्रयं चिच्चमत्कार: तस्य विमोहं अपहरति” [ अय॑ चि्वमत्कारः ] किसी 
जीवने बाल्यावस्थामें किसी नगरको देखा था, कुछ काल जाने पर और तरुण श्रवस्था 


आनेपर उसी नगरको देखता है, देखते हुए ऐसा ज्ञान उत्तन्न होता है कि वही यह नगर 
है जिस नगरको मैंने बालकपनमें देखा था; ऐसा है जो अतीत अनागत वर्तमान श्ञाइवत 


ज्ञानमात्र वस्तु वह “तस्य विमोहं अपहरति” क्षरिकवादीके मिथ्यात्वको दूर करता है। 
भावार्थ इस प्रकार है कि--जो जीवतत्त्व क्षण विनश्वर होता तो पूर्व ज्ञानको लेकर जो 
वर्तमान ज्ञान होता है वह किसको होवे ? इसलिए जीवद्रव्य सदा शाश्वत है ऐसा 
कहनेसे क्षरिकवादी प्रतिबुद्ध होता है। कंसी है जीववस्तु ? “नित्यामृतौधे: स्वयं 
अभिषिश्चत्‌” [ नित्य ] सदाकाल श्रविनश्व रपनारूप जो [ अमृत ] जीवद्रव्यका जीवनमूल, 
उसके [ ओबेः ] समूहद्वारा [ स्वयं अभिषिश्चत्‌ ] अपनी शक्तिसे आ्राप पृष्ट होता हुआ । 

“एवं” निएचयसे ऐसा ही जानिएगा, ग्रन्यथा नहीं ॥ १४-२० ६॥ 

( अनुष्ट्प्‌ ) 
वृत्त्यंशभेदतो उत्यन्तं॑ वृत्तिमन्नाशकल्पनात्‌ । 

भ्रन्यः करोति भु कते5न्‍्य इत्येकान्तश्चकास्तु मा ॥१५-२०७॥ 
खण्डाववय सहित अर्थ--क्षरिकवादी प्रतिबोधित किया जाता है--इति एकांत: 
मा चकास्तु [ इति ] इस प्रकार [ एकान्तः ] द्रव्याथिक-पर्यायाथिकके भेद बिना किये 
सर्वेधा ऐसा ही है ऐसा कहना [ मा चकास्तु ] किसी जीवको स्वप्नमात्रमें भी ऐसा 
श्रद्धान मत होओ । ऐसा कैसा ? “अन्य: करोति अन्य: भुक्ते” [ अन्यः करोति ] अन्य 
प्रथम समयका उत्पन्न हुआ कोई जीव कमंका उपाजं॑न करता है, [ अन्यः इक्ते ] अन्य 
दूसरे समयका उत्पन्न हुआ जीव कर्मको भोगता है; --ऐसा एकान्तपना मिथ्यात्व है । 
भावार्थ इस प्रकार है--जीव वस्तु द्रव्यरूप है, पर्यायहूप है। इसलिए द्रव्यरूपसे विचार 
करनेपर जो जीव कर्मका उपाजंन करता है वही जीव उदय आनेपर भोगता है; पर्याय- 
रूपसे विचार करनेपर जिस परिणाम अवस्थामें ज्ञानावरणादि कमंका उपाजन करता 
है, उदय आनेपर उन परिणामोंका अवस्थान्तर होता है; इसलिए अन्य पर्याय करती है 
अन्य पर्याय भोगती है ।--ऐसा भाव स्थाह्राद साथ सकता है । जैसा बौद्धमतका जीव 
कहता है वह तो महाविपरीत है । सो कौन विपरीतपना ? “अत्यन्त वृत्यंशभेदतः वृत्ति- 
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मन्नाशकल्पनात्‌” [ अत्यंत ] द्रव्यका ऐसा ही स्वरूप है, सहारा किसका ? [ बृत्ति ] 


अवस्था, उसका [ अंध् ] एक द्रव्यकी अनन्त अवस्था, ऐसा [ मेदतः | कोई अवस्था 
विनश जाती है, अन्य कोई अवस्था उत्पन्न होती है ऐसा ग्रवस्थाभेद विद्यमान है; ऐसे 
अवस्थाभेदका छल पकड़कर कोई बोद्धमतका मिथ्याहृष्टि जीव [ बृचिमम्नाशकल्पनाद ) 
वृत्तिमानु-जिसका अवस्थाभेद होता है ऐसी सत्तारूप शाइवत वस्तुका नाशकल्पना-- 
मूलसे सत्ताका नाहझ् मानता है; इसलिए ऐसा कहना विपरीतपना है। भावार्थ इस प्रकार 
है कि बौद्धमतका जीव पर्यायमात्रको वस्तु मानता है, पर्याय जिसकी है ऐसी सत्तामात्र 
वस्तुको नहीं मानता है । इस कारण ऐसा मानता है सो महामिथ्यात्व है ॥१५-२०७॥ 
( शाइ लविक्रीडित ) 


श्रात्मानं परिशुद्धमोप्सुभिरतिव्याप्ति प्रपद्मान्धकः 
कालोपाधिबलादशुद्धिमधिकां तत्रापि सत्या परे: । 

चेतन्यं क्षणिकं प्रकल्प्य पुथुकः शुद्धजु सत्रे रतेः 

श्रात्मा व्यज्यित एप हारवदहो निःसूत्रमुक्तेक्षििः ॥१६-२०८।॥। 


खण्डान्वय सह्दित अर्थ--एकान्तपनेसे जो माना जाय सो मिथ्यात्व है “अहो 
पृथक: एप: आत्मा व्युज्कित:” [ अहो ] भो जीव ! [ प्रधुक्के! ] नाना प्रकार अभिप्राय 
है जिनका ऐसे जो मिथ्याहृष्टि जीव हैं उनको [ एप) आत्मा ] विद्यमान शुद्ध चेतन्य- 
वस्तु [ व्युज्यितः |] सधी नहीं । कंसे हैं एकान्तवादी ? “शुद्धजु सूत्रे रतै:” [ शुद्ध ] 
द्रव्याथिक नंयसे रहित# [ ऋजुब्त्ने ] वर्तमान पर्यायमात्रमें वस्तुरूप भ्रंगीकार करनेरूप 
एकान्तपनेमें [ रतेः ] मग्न हैं । “चैतन्य क्षरिकं प्रकल्प्य” एक समयमात्रमें एक जीव 
मूलसे विनश जाता है, अन्य जीव मूलसे उत्पन्न होता है ऐसा मान कर बौद्ध मतके 
जीवोंको जीवस्वरूपकी प्राप्ति नहीं है । तथा मतान्तर कहते हैं--“भश्रपरैः तत्राषि कालो- 
पाधिबलात्‌ अधिकां अशुर्द्धि मत्त्वा” [ अपर ] कोई मिथ्याहृष्टि एकान्तवादी ऐसे हैं जो 
जीवका शुद्धपना नहीं मानते हैं, सर्वथा अशुद्ध पना मानते हैं । उन्हें भी बस्तुकी 'प्राप्ति 
नहीं है ऐसा कहते हैं--[ कालोपाधिबलात्‌ ) अनन्त काल हुआ जीव द्रव्य कमंके साथ 
मिला हुआ ही चला झाया है, भिन्न तो हुआ नहीं--ऐसा मानकर | तत्रापि ] उस 


के यहाँ पर 'द्रव्याथिक नयसे रहित' पाठके स्थानमें हस्तलिखित एवं पहली मुद्रित प्रतिमें 'पर्यायाथिक 
नयसे रहित! ऐसा पाठ है जो भूलते ग्रा पड़ा मालूम पड़ता है। 
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जीवमें [ अपिकां अशुद्धिं मत्वा ] जीव द्रव्य अशुद्ध है, शुद्ध है ही नहीं-ऐसी प्रतीति करते 
हैं जो जीव, उन्हें भी वस्तुकी प्राप्ति नहीं है। मतान्तर कहते हैं-“प्रन्धक: अतिव्याप्तिं 
प्रपद्च” एकान्त मिथ्यादृष्टि जीव कोई ऐसे हैं जो [ अतिव्यापत प्रपद्य कमकी उपाधिको 
नहीं मानते हैं, “भ्रात्मानं परिशुर्द्धि ईप्सुभिः” जीव द्रव्यको सर्व काल सर्वथा शुद्ध मानते 
हैं; उन्हें भी स्वरूपकी प्राप्ति नहीं है। कैसे हैं. एकान्तवादी ? “निःसृत्रमुक्त क्षिभि:” 
[ निश्नत्न ] स्याह्माद सूत्र विना [ मृक्त क्षिमिः ] सकल कमंके क्षयलक्षण मोक्षको चाहते 
हैं; उनके प्राप्ति नहीं है। उसका दृष्टान्त--“हा रबत्‌” हारके समान । भावार्थ इस प्रकार 
है कि जिस प्रकार सूतके बिना मोती नहीं सधता है-हार नहीं होता है, उसी प्रकार 
स्याद्गादसूत्रके ज्ञान विना एकान्तवादोंके द्वारा आत्माका स्वरूप नहीं सधता है-पश्रात्म- 
स्वरूप की प्राप्ति नहीं होती है; इसलिए जो कोई आपको सुख चाहते हैं, वे स्याद्वाद सूत्र 
के द्वारा जैसा आत्माका स्वरूप साधा गया है वैसा मानिएगा ॥ १६-२०८॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

कतु बेंदयितुश्व युक्तिवशतो भेदो 5स्त्वभेवो 5पि वा 

कर्ता वेबयिता च मा भवतु वा वस्त्वेब सड्चित्यताम्‌ । 

प्रोता सूत्र इवात्मनोह निपु्णभेतु न शक्या क्वचि- 

च्चिच्चिन्तामणिमालिकेयमभितो 5प्येका चकास्त्वेव नः ॥१७-२० ॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“निपुणौ: वस्तु एव सश्निन्त्यतां” [ निषुणेः ] शुद्ध- 
स्वरूप अनुभवमें प्रवीण हैं ऐसे जो सम्यग्हष्टि जीव, उनको [ वस्तु एवं | समस्त विकल्प- 
से रहित निविकल्प सत्तामात्र चेतन्यस्वरूप [ सलश्लिन्त्यतां ] स्वसंवेदनप्रत्यक्षसे अनुभव 
करने योग्य है । “कतृं: च वेदयितु: युक्तिवशत: भेद: अ्रस्तु अथवा अभेदः अस्तु” [ कतु : ] 
कर्तामें [च ] भर [ वेदयितुः ] भोक्तामें [ युक्तिवशतः ] द्रव्याथिकनय पर्यायाथिक- 
नयका भेद करनेपर -[ भेंदः अस्तु ] श्रन्य पर्याय करती है, अन्य पर्याय भोगती है, पर्याया- 
थिकनयसे ऐसा भेद है तो होश्नो; ऐसा साधनेपर साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं है; [ अथवा ] 
द्रव्याथिकनयसे [ अमेद! ] जो जीवद्रव्य ज्ञानावरणादि कर्मका कर्ता है वही जीवद्रव्य 
भोक्ता है ऐसा [ अस्तु ] भी है तो ऐसा भी होओ; इसमें भी साध्यसिद्धि तो कुछ नहीं 
है। 'वा कर्ता च वेदयिता वा मा भवतु” [ वा ] कतृ त्वनयसे [ कर्ता ] जीव अपने 
भावोंका कर्ता है [ च ] तथा भोक्तृत्वनयसे [ वेदयिता ] जिसरूप परिणमता है उस 
परिणामका भोक्ता है ऐसा है तो ऐसा ही होश्रो; ऐसा विचार करनेपर शुद्धस्वरूपका 
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अनुभव तो नहीं है, कारण कि ऐसा विचारना अशुद्धरूप विकल्प है। [ वा ] अथवा 
अकतु त्वनयसे जीव अकर्ता है [ च ] तथा ग्रभोक्‍्तृत्वनयसे जीव [ मा ] भोीक्ता नहीं है 
[ भवतु ] कर्ता-भोक्ता नहीं है तो मत ही होओ; ऐसा विचार करनेपर भी शुद्धस्वरूपका 
अनुभव नहीं है, कारण कि “प्रोता इह आत्मनि क्वचित्‌ भतु न शक्य:' [ श्रोता ] कोई 
नय विकल्प, उसका विवरण--अन्य करता है अन्य भोगता है ऐसा विकल्प, भ्रथवा 
जीव कर्ता है--भोक्ता है ऐसा विकल्प, अथवा जीव कर्ता नहीं है--भोक्ता नहीं है ऐसा 
विकल्प, इत्यादि भ्रनन्त विकल्प हैं तो भी उनमेंसे कोई विकल्प, [ हद आत्मनि | शुद्ध 
वस्तुमात्र है जीवद्रव्य उसमें [ क्वचित्‌ ] किसी भी कालमें [ भर्तु न शक्यः ] शुद्ध- 
स्वरूपके अनु भवरूप स्थापनेको समर्थ नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि कोई अज्ञानी 
ऐसा जानेगा कि इस स्थलमें ग्रन्थकर्ता आचार्यने कर्तापन, अकर्तापन, भोक्तापन, अभोक्ता- 
पन बहुत प्रकारसे कहा है सो इसमें क्या भ्रनुभवकी प्राप्ति बहुत है ? समाधान इस प्रकार 
है कि समस्त नय विकल्पोंके द्वारा शुद्धस्वरूपका अनुभव सर्वथा नहीं है । उसको 
(स्वरूपको) मात्र जनानेके लिए ही शास्त्रमें बहुत नय-युक्तिसे दिखलाया है । तिस कारण 
“नः इयं एका अपि चिच्चिन्तामरिमालिका अभितः चकास्तु एव” [ नः ] हमें [ इये ] 
स्वसंवेदनप्रत्यक्ष, [ एका अपि ] समस्त विकल्पोंसे रहित, [ चित्‌ ] शुद्ध बेतनारूप 
[ चिन्तामणि ] अनन्त शक्तिगर्भित [ मालिका ] चेतनामात्र वस्तृकी [ अमभितः चकास्‍्तु 
एवं ] सर्वथा प्रकार प्राप्ति होप्नो । भावार्थ इस प्रकार है कि निविकल्पमात्रका अभ्रनुभव 
उपादेय है, अन्य विकल्‍प समस्त हेय हैं | हृष्टान्त ऐसा--'सूत्रे प्रोता इब” जिस प्रकार 
कोई पुरुष मोतीकी मालाकों पोना जानता है, माला गूथता हुआ अनेक विकल्प करता 
है सो वे समस्त विकल्प भूठे हैं, विकल्पोंमें शोभा करनेकी शक्ति नहीं है। शोभा तो 
मोतीमात्र वस्तु है, उसमें है। इसलिए पहिननेवाला पुएष मोतीकी माला जानकर पहिनता 
है, गू थनेके बहुत विकल्प जानकर नहीं पहिनता है, देखनेवाला भी मोतीकी माला 
जानकर शोभा देखता है, गूथनेके विकल्पोंको नहीं देखता है; उसी प्रकार शुद्ध चेतनामात्र 
सत्ता अनुभव करनेयोग्य है, उसमें घटते हैं जो श्रनेक विकल्प उन सबकी सत्ता अनुभव 
करनेयोग्य नहीं है ॥१७-२० ६॥। 
( रथोद्धता ) 
व्यावहारिकहशेव केवल 
कत्‌ कर्म च विभिन्नमिष्यते । 
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निश्चयेन यदि वस्तु॒चिन्त्यते 
कत्‌ कर्म च सर्दकमिष्यते ॥१८-२१०॥॥ 
खण्डान्वय सहित अथ--यहाँ कोई प्रश्न करता है कि ज्ञानावरणादि कर्मरूप 
पुदूगलपिण्डका कर्ता जीव है कि नहीं ? उत्तर इस प्रकार है कि---कहनेको तो है, वस्तु- 
स्वरूप विचारने पर कर्ता नहीं है। ऐसा कहते हैं--/व्यावहारिकहशा एवं केवलं' भूठा 
व्यवहारदृश्टसि ही “कतृ ” कर्ता “च तथा “कर्म” किया गया कार्य “विभिन्‍न इष्यते”' 
भिन्न-भिन्न हैं । जीव ज्ञानावरणादि द्रव्य कमंका कर्ता ऐसा कहनेके लिए सत्य है; कारण 
कि युक्ति ऐसी कि रागादि अशुद्ध परिणामोंको जीव करता है, रागादि ग्रशुद्ध परिणामों- 
के होते समय ज्ञानावरणादिरूप पुदुगल द्रव्य परिणमता है, इस कारण कहनेके लिए 
ऐसा है कि ज्ञानावरणादि कर्म जीवने किये | स्वरूपका विचार करने पर ऐसा कहना 
भूठा है; कारण कि “यदि निश्चयेन चिन्त्यते” [ यदि ] जो [ निश्चयेन ] सच्ची 
व्यवहार दृष्टिसे [ चिन्त्यते ] देखा जाय, क्या देखा जाय ? “वस्तु” स्वद्रब्य परिणाम 
परद्रव्य परिणामरूप वस्तुका स्वरूप, तो “सदा एवं कतृ कर्म एक इष्यते” [ सदा एवं ] 
सर्वे ही काल [ कठ. ] परिणमता है जो द्रव्य और [ कर्म ] द्रव्यका परिणाम [ एक 
इष्यते ] एक है अर्थात्‌ कोई जीव अथवा पुद्गल द्रव्य अपने परिणामोंके साथ व्याप्य- 
व्यापकरूप परिणमता है, इसलिए कर्ता है; वही कर्म है, क्योंकि परिणाम उस द्रव्यके 
साथ व्याप्य-व्यापकरूप है; ऐसा [ इष्यते ] विचार करने पर घटित होता है-अनुभवसमें 
आता है। अन्य द्रव्यका अन्य द्रव्य कर्ता, अ्रन्य॒द्॒व्यका परिणाम अभ्रन्य द्रव्यका कर्म- 
ऐसा तो अनुभवमें घटता नहीं; कारण कि दो द्रव्योंका व्याप्य-व्यापकपना 
नहीं है ॥१८-२१०॥। 
( न्देटक ) 

लनु परिणास एवं किल कर्म विनिश्चयत: 

स भवति नापरस्य परिणामिन एवं भवेत । 

न भवति कत्‌ शून्यमिह कर्म न चैकतया 

स्थितिरिह वस्तुनो भवतु करत तदेव ततः ।१४-२११५ 


# पण्डित श्री राजमलजीकी टीकामें प्रात्मब्यातिका यह श्लोक अ्न॒वा गया 
समयसारके भ्राधारसे उक्त एलोक प्र्थ सहित यहाँ दिया गया है हे नुवाद करनेसे रह गया है, श्रत: हिन्दी 
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श्लोकाथ ...“ननु किल” वास्तवमें “परिणाम: एव” परिणाम ही “विनिश्चयत:” 
' निरचयसे “कर्म” कर्म है, और “सः परिणामिन: एवं भवेतू, अपरस्य न भवति” परिणाम 
अपने झ्राश्रयभूत परिणामीका ही होता है, भ्रन्यका नहीं (क्योंकि परिणाम अपने अपने 
द्रब्यके आश्रित हैं, भन्यके परिणासका अन्य आश्रय नहीं होता); श्रौर “कर्म कतुं शुन्यं 
इह न भवति” कर्म कताके बिना नहीं होता, “च” तथा वस्तुनः एकतया स्थिति: इंह 
न” वस्तुकी एकरूप ( कूटस्थ ) स्थिति नहीं होती ( क्योंकि वस्तु द्रव्य पर्याय स्वरूप 
होनेसे सर्वथा नित्यत्व बाधा सहित है ); “ततः” इसलिए “तत्‌ एव कतुं भवतु” वस्तु 
स्वयं ही अपने परिशामरूप कमंका कर्ता है ( यह निश्चित सिद्धान्त है ) ॥१६-२११॥ 


( पृथ्वी ) 
बहिलू ठति यद्यपि स्फुटवनन्तशक्ति: स्वयं 
तथाप्यपरवस्तुनो विशति नान्यवस्त्वन्तरम्‌ । 
स्वभावनियतं यतः सकलमेब वस्त्विष्यते 
स्वभावचलनाकूलः किमिह सोहितः क्लिश्यते ॥२०-२१२॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--जीवका स्वभाव ऐसा है कि सकल शैयको जानता है। 
कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा जानेगा कि ज्ञैय वस्तुको जानते हुए जीवके प्रशुद्धपता घटित 
होता है। उसका समाधान ऐसा है कि भ्रशुद्धपना नहीं घटित होता है, जीव वस्तुका 
ऐसा हो स्वभाव है जो समस्त ज्ञेय वस्तुको जानता है। यहाँ से लेकर ऐसा भाव कहते 
हैं... /इह स्वभावचलनाकुल: मोहित: कि क्लिश्यते” [ कह ) जीव समस्त जेयको जानता 
है ऐसा देखकर [ स्वभाद ] जीवका शुद्ध स्वरूप, उससे [ चलन ] स्खलितपना जानकर 
[ आइुलः ] लेद-खिन्न हुआ मिथ्यादृष्टि जीव [ मोहितः ] मिथ्यात्वरूप अज्ञानपनाके 
भ्रधीन हो [ कि क्लिश्पते ] क्‍यों खेद-खिन्न होता है ? कारण कि “यत:ः स्वभावनियतं 
सकल॑ एवं वस्तु इध्यते” [ यतः ],जिस कारण [ सकल एवं वस्तु | जो कोई जीवद्रव्य 
भ्रथवा पुद्गलद्रव्य इत्यादि है वह सब [ स्वमावनियते ] नियमसे अपने स्वरूप है ऐसा. 
[ इृष्पते | अतुभवगोचर होता है । यही भ्र्थ प्रगट करके कहते हैं--.'“यद्यपि स्फुटदनन्त- 
शक्ति: स्वयं बहिलू ठति” [ यद्यपि ] यद्यपि प्रत्यक्षरूपसे ऐसा है कि [ स्कूटद ] सदा 
काल प्रगट है [ अनन्तश्नक्तिः ] अविनव्वर चेतनाशक्ति जिसकी ऐसा जीवद्रव्य [ स्वयं 
बह”िः लुठति ] स्त्रयं समस्त शेयको जानकर ज्लेयाकाररूप परिणमता है-ऐसा जीवका 

श्र 
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स्वभाव है, “तथापि अन्यवस्त्वन्तरं” [ तथापि | तो भी [ अन्यबस्लवस्तरं ] एक कोई 
जीवद्रव्य ्रथवा पुद्गलद्गव्य “अपरवस्तुनः न विशति” किसी अन्य द्रव्यमें प्रवेश नहीं 
करता है; वस्तुस्वभाव ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीवद्रव्य समस्त शेय वस्तुको' 
जानता है ऐसा तो स्वभाव है, परन्तु ज्ञान शेयरूप नहीं होता है, शेय भी ज्ञान द्रव्यरूप 
' नहीं परिणमता है-ऐसी वस्तुकी मर्यादा है ॥॥२०-२१२॥ 
| ( रथोद्धता ) 

वस्तु चेकमिह तान्यवस्तुनो 

येन तेन खलु वस्तु वस्तु तत्‌ । 

निश्चयो 5यमपरो परस्य कः 

कि करोति हिं बहिलू ठन्‍्नपि ॥२१-२१३।॥। 


खण्डान्वय सहित अथ--अथ्थ कहा था उसे गाढ़ा करते हैं--'येन इह एकं 
वस्तु अ्न्यवस्तुनः न” [ येन ] जिस काररणसे [ इह ] छह द्रव्योंमें कोई [ एक वस्तु ] 
जीवद्रव्य॒अथवा पुदुगल द्रव्य सत्तारूप विद्यमान है वह [ अन्यवस्तुनः न ] 
अन्य द्रव्यसे सर्वथा नहीं मिलता ऐसी द्रव्योंके स्वभावकी मर्यादा है। “तेन खलु वस्तु 
: “तत्‌.वस्तु” [ तेन ] तिस काररासे [ खल़ु ] निश्चयसे [ बस्तु ] जो कोई द्रव्य [ तत्‌ 
वह्तु ] वह अपने स्वरूप है-जिस प्रकार है उसी प्रकार है, “भ्रयं॑ निश्चयः” ऐसा तो 
निश्चय है, परमेश्वरने कहा है, अनुभवगोचर भी होता है । “कः अपर: बहि: लुठन्‌ अ्रपि 
अपरस्य कि करोति” [ का अपरः ] ऐसा कौन द्रव्य है जो [ बहिः लुठन अपि ] यद्यपि 
झेय वस्तुको जानता है तो भी [ अपरस्य कि करोति ] ज्ञेय वस्तुके साथ सम्बन्ध कर 
. सके ? अर्थात्‌ कोई द्रव्य नहीं कर सके । भावार्थ इस प्रकार है कि वस्तुस्वरूपकी 
मर्यादा तो ऐसी है कि कोई द्रव्य किसी द्रव्यके साथ एकरूप नहीं होता है। इसके 
उपरान्त मी जीवका स्वभाव ज्ञेय वस्तुको जाने ऐसा है तो रहो तो भी धोखा तो कुछ 
नहीं है.। जीव द्रव्य शेयकोी जानता हुआ अपने स्वरूप है ॥२१-२१३।। 


: ( रथोद्धता ) 
यत्तु वस्तु कुरुते व्यवस्तुनः 
किउ्चनापि परिणासिनः स्वयम्‌ । 
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व्यावहारिकहशंव तन्मतं 
नान्यदस्ति किसपीहू निश्चवयात्‌ ॥२२-२१४॥ 
खण्टान्वय सहित अर्थ--कोई आशंका करता है कि जैन सिद्धान्तमें भी ऐसा 
कहा है कि जीव ज्ञानावरणादि पुद्गलकमंको करता है, भोगता है। उसका समाधान इस 
प्रकार है कि भूठे व्यवहारसे कहनेको है । द्रव्यके स्वरूपका विचार करने पर परद्रव्यका 
कर्ता जीव नहीं है । “तू यत्‌ वस्तु स्वयं परिणामिनः अन्यवस्तुनः किश्वन अपि कुरुते” 
[तु ] ऐसी भी कहावत है कि [ यद्‌ वस्तु ] जो कोई चेतनालक्षण जीवद्रव्य [ स्वयं 
परिणामिनः अन्यवस्तुनः! ] भ्रपनी परिणाम शक्तिसे ज्ञानावरणादिरूप परिणमता है ऐसे 
पुद्गल द्रव्यका [ किश्वन अपि कुरुते ] कुछ करता है ऐसा कहना, “तत्‌ व्यावहारिकहश्ा” 
[ तत्‌ ] जो कुछ ऐसा अभिप्राय है वह सब [ व्यावद्यारिकदशा ] भूठी व्यवहारहष्टिसे है। 
“निश्चयात्‌ कि अपि नास्ति इह मतं” [ निश्चयात्‌ ) वस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर 
[ किमपि नास्ति ] ऐसा विचार-ऐसा अभिप्राय कुछ नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि 
कुछ ही बात नहीं, मूलसे भूठ है [ हृह मं ] ऐसा सिद्धान्त सिद्ध हुआ ॥२२-२१४।॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

शुद्धदरव्यनिरूषणापितमतेस्तत्व॑ समुत्पश्यतो 

नेकद्रव्यगतं चकास्ति किमपि द्रव्यान्तरं जातुचित्‌ । 

ज्ञानं ज्ेयमवंति यत्तु तदयं शुद्धस्वभावोदयः 

कि द्रव्यान्तरचुम्बनाकुलधियस्तत्त्वाच्च्यवन्ते जनाः १२३-२१५॥ 

खण्डान्वय सहित अर्थ---/“जना: तत्त्वात्‌ कि च्यवन्ते” [ जनाः ] समस्त संसारी 

जीव [ तत्ततात्‌ ] जीव वस्तु सर्व काल शुद्धस्वरूप है, समस्त ज्ञेयकोीं जानती है ऐसे 
अनुभवसे [ कि च्यवन्ते | क्‍यों भ्रष्ट होते हैं। भावार्थ इस प्रकार है कि वस्तुका स्वरूप 
तो प्रगट है, अम क्‍यों करते हैं । कैसे हैं जन ? “द्रव्यान्तरचुम्बनाकुलधिय:” [ द्वव्यान्तर ] 
समस्त ज्ञेय वस्तुको जानता है जीव, इससे [ चुम्बन ] प्रशुद्ध हुआ है जीवद्रव्य ऐसा 
जानकर [ आकुलघियः ] शेय वस्तुका जानपना कैसे छूटे, जिसके छूटनेसे जीवद्रव्य शुद्ध 
होवे ऐसी हुई है बुद्धि जिनकी, ऐसे हैं। “तु” उसका समाधान ऐसा है कि 
“यत्‌ ज्ञानं ज्ञेयं अवैति तत्‌ अयं शुद्धस्वभावोदय:” [यत्‌ ] जो ऐसा है 
कि [ ब्वान हेये अवेति ] ज्ञान ज्ञेको जानता है ऐसा प्रगट है [ तत्‌ अय ] सो 
यह [ शुद्धल्लमावोदय! ] शुद्ध जीव वस्तुका स्वरूप है। भावार्थ इस प्रकार है कि जिस- 
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प्रकार अग्निका दाहक स्वभाव है, समस्त दाह्य वस्तुको जलाती है। जलाती हुई 
अग्नि अपने शुद्धस्वरूप है । अग्तिका ऐसा ही स्वभाव है उसीप्रकार जीव ज्ञानस्वरूप है, 
समस्त शैयको जानता है । जानता हुआ अपने स्वरूप है ऐसा वस्तुका स्वभाव है। ज्ञेयके 
जानपनासे जीवका अशुद्धपना मानता है सो मत मानो, जीव शुद्ध है। और समाधान 
करते हैं । कारण कि “किमपि द्रव्यान्तरं एकद्रव्यगतं न चकास्ति” [ किप्रपि द्रव्यान्तरं ] 
कोई ज्ञेयरूप पुद्गल द्रव्य अथवा धर्म अ्रधर्म आकाश काल द्रव्य [ एकद्रन्य ] शुद्ध जीव 
दस्तुमें [ गत ] एक द्रव्यरूपसे परिणमता है ऐसा [ न चकास्ति ] नहीं शोभता है। 
भावार्थ इस प्रकार है कि जीव समस्त जेयको जानता है, ज्ञान ज्ञानरूप है, शेय वस्तु 
ज्ञेयरूप है । कोई द्रव्य अपने द्रव्यत्वको छोड़कर अन्य, द्रव्यरूप "तो नहीं हुआ ऐसा 
अनुभव जिसको है सो कहते हैं--“शुद्धद्रव्यनिरूपणापितमते:” [ थुद्धद्वव्य | समस्त 
विकल्पसे रहित शुद्ध चेतनामात्र जीववस्तुके [ निरूपण ] प्रत्यक्ष अनुभवमें [ अर्पितमतेः ] 
स्थापित किया है बुद्धिका स्वस्व जिसने ऐसे जीवके । और कंसे जीवके ? “तत्त्वं 
समुत्पश्यत:” सत्तामात्र शुद्ध जीववस्तुको प्रत्यक्ष आस्वादता है ऐसे जीवके । भावार्थ इस 
प्रकार है कि जीव समस्त ज्ञेयको जानता है, समस्त ज्ञेयसे भिन्न है ऐसा स्वभाव सम्यर- 
दृष्टि जीव जानता है ॥२३-२१५॥। 


( मन्दाक्रान्ता ) 
शुद्धद्रव्यस्वरसभवनात्कि स्वपावस्थ शेष- 
सन्यद्रव्यं भवति यदि वा तस्य कि स्थात्स्वभाव: । 
ज्योत्स्नारूपं स्‍नपयति भुव॑ नेव तस्यास्ति भूमि- 
शॉनिं ज्ञेयं कलयति सदा ज्ञेयमस्यास्ति नैव ॥२४-२१६॥ 


खण्डान्यय सहित अर्थ--“सदा ज्ञानं शेयं कलयति अस्य शेयं न भ्रस्ति एव” 
[ सदा ] सर्व काल [ ज्ञान ] प्र्थग्रहराशक्ति [ ह्य॑ ] स्वपरसम्बन्धी समस्त ज्ञेय वस्तुको 
[ कलयति ] एक समयमें द्रव्य-गुण-पर्यायभेदयुक्त जैसी है उस प्रकार जानता है । एक 
विशेष--[ अस्य ) ज्ञानके सम्बन्धसे [ ह्ेय॑ न अस्ति ] शेय वस्तु ज्ञानसे सम्बन्धरूप नहीं 
है । [ एबं ] निश्चयसे ऐसा ही है । दृष्टान्त कहते हैं---“ज्योत्स्नारूपं भ्रुव॑ स्‍नपयति तस्य 
भूमि: न अस्ति एव” [ ज्योत्स्नारूपं ] चन्द्रिकाका प्रसार [ थ्ुवं स्नंपयति. ]. भूमिको ब्वेत 
करता है। एक विशेष--[ तस्य ] ज्योत्स्नाके प्रसारके सम्बन्धसे [ भूमिः न अस्ति ] भूमि. 
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ज्योत्स्नाूू्प नहीं होती । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस. प्रकार ज्योत्स्ना फैलती है 
समस्त भूमि श्वेत होती है तथापि ज्योत्स्नाका भूमिका सम्बन्ध नहीं है उसी प्रकार-ज्ञान 
समस्त ज्षेयकी जानता है तथापि ज्ञानका ज्ञेयका सम्बन्ध नहीं है । ऐसा वस्तुका स्वभाव 
है। ऐसा कोई नहीं माने उसके प्रति युक्तिके द्वारा घटित करते हैं... 'शुद्धद्रव्यस्वरस- 
भवनात्‌” शुद्ध द्रव्य अपने अपने स्वभावमें रहता है तो “स्वभावस्य दोष॑ कि” [ स्व भावस्य-] 
सत्तामात्र वस्तुका [ शेष कि ] क्या बचा ? भावाथे इस प्रकार है कि सत्तामात्र वस्तु: 
निविभाग एकरूप है, जिसके दो भाग होते नहीं। “यदि वा” जो कभी “अन्यद्रव्यं 
भवति” अनादिनिधन सत्तारूप वस्तु अन्य सत्तारूप होवे तो “तस्य स्वभाव: कि स्यातु”' 
[ तस्य ]) पहले साथी हुई सत्तारूप वस्तुका [ स्वभावः कि स्पात्‌ ] जो पूर्वका सत्त्व प्रन्य 
सत्त्वरूप होवे तो पृ सत्तामांहेका क्या बचा ? अपि तु पूर्व सत्ताका विनाश सिद्ध होता 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार जीवद्रव्य चेतना सत्तारूप है, निविभाग है सो 
चेतना सत्ता जो कभी पुदुगल द्रव्य-अचेतनारूप हो जाय॑ तो चेतनासत्ताका विनाश होना 
कौन मेट सकता है ? सो वस्तुका स्वरूप ऐसा तो नहीं है, इसलिए जो द्रव्य जैसा है 
जिस प्रकार है वैसा ही है अन्यथा होता नहीं । इसलिए जीवका ज्ञान समस्त ज्ञेयको 
जानता है तो जानो तथापि जीव अपने स्वरूप है ॥२४-२१६।। 
( मन्दाक्रान्ता ) 

रागह्ेषदयमुदयते तावदेतन्‍न यावत्‌ 

ज्ञानं ज्ञानं भवति न पुनर्वोध्यतां याति बोध्यम्‌ । 

ज्ञानं ज्ञानं भवतु तदिदं न्‍्यक्कृताजश्ञानभाव॑ 

भसावाभावों भवति. तिरयन्‌ येन प्‌र्णस्वसावः ॥२५-२१७। 

“. : रूण्टान्यय सहित अर्थ--“एतत्‌ रागद्वेषद्यं तावत्‌ उदयंते” [ एतत्‌ ] विद्यमानः 
[ राग ] इश्में प्रभिलाष [ देव ] अनिश्में उद्ेण ऐसे [हयं ] दो जातिके अशुद्ध. 
परिणाम [ तावतू उदयते ] तब तक होते हैं “यावत्‌ ज्ञानं शानं न भवति” .[ ग्रावत्‌ ]. 
जब तक [ ज्ञानं ] जीवद्रव्य [ ज्ञानं न मवति ] अपने शुद्धस्वरूपके भ्रनुभवरूप नहीं पर्रि: 
णमता है । भावार्थ इस प्रकार है कि जितने काल तक जीव मिथ्याहृष्टि है उतने कील: 
तक राग द्वेषरूप अशुद्ध परिणमन नहीं मिटता । “तथा बोध्यं बोध्यतां यावत्‌- न याति”* 
[ तथा ] तथा [ बोच्षं ] ज्ञानावरणादि कर्म अथवा रागादि अशुद्ध परिणाम [ बोध्यतां 
यावत्‌ न याति ] ज्ञेयमात्र बुढ्धिको नहीं प्राप्त होते हैं । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञाना-' 
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वरणादि कर्म सम्यग्हृष्टि जीवको जाननेके लिए हैं। कोई अपने कर्मका उदय कार्य जिस 
तिस प्रकार करनेके लिए समर्थ नहीं है। “तत्‌ ज्ञानं ज्ञानं भवतु” [ ततू ] तिस कारण- 
से | ड्वान॑ ] जीव वस्तु [ ड्वानं भवतु ] शुद्ध परिशतिरूप होकर शुद्धस्वरूपके अनुभव 
समर्थ होओ | कसा है शुद्ध ज्ञान ? “न्यक्ृताज्ञानभावं” [ न्यकछृत | दूर किया है [ अज्ञान- 
भाव ] मिथ्यात्वभावरूप परिणति जिसने ऐसा है। ऐसा होनेपर कार्यकी प्राप्ति कहते 
हैं---“येन पूर्रास्वभावः भवति” [ येन ] जिस शुद्ध ज्ञानके द्वारा [ पृणस्वभावः मवति ] 
जैसा द्रव्यका अनन्त चतुष्टयस्वरूप है वैसा प्रगट होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
मुक्तिपदकी प्राप्ति होती है। कैसा है पूर्ण स्वभाव ? “भावाभावो तिरयन्‌” चतुर्गेति- 
सम्बन्धी उत्पाद-व्ययको सर्वथा दूर करता हुआ जीवका स्वरूप प्रगट होता है ॥२५-२१७॥ 
( मन्दाक्रान्ता ) 

रागद्वेषाविह हि भवति ज्ञानमज्ञानभावात्‌ 

तो. वस्तुत्वप्रणिहितहशा दृश्यमानों न किड्चित्‌ । 

सम्यग्दृष्टि: क्षपयतु ततस्तत्त्ववृष्टया स्फुटन्तो 

ज्ञानज्योतिज्वंलति सहज येन पूर्णाचलाचि: ।२६-२१८। 

खण्डान्वय सहित अर्थ---“तत: सम्यग्दृष्टि: स्फूट तत्त्वहष्टचा तौ क्षपयत्‌” [ ततः ] 

तिस कारणसे [ सम्यग्दृष्टिः ] शुद्ध चेतन्‍्य अनुभवशीली जीव [ स्फूर्ट तत्त्वदष्टया ै प्रत्यक्ष 
रूप है जो शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव उसके द्वारा [ तौ ] रागद्वेष दोनोंको [ क्षपयतु ] 
मूलसे मेट कर दूर करो | “येन ज्ञानज्योति: सहजं ज्वलति” [ येन ] जिन राग-द्वेषके 
मेटनेसे [ ब्ञानज्योतिः सहज ज्वकृति ] शुद्ध जीवका स्वरूप जैसा है वैसा सहज प्रगट 
होता है । कसी: है ज्ञानज्योति ? “पूर्णाचलाचि:” [ पूर्ण ] जैसा स्वभाव है ऐसा और 
[ अचल | सर्वकाल अपने स्वरूप है ऐसा [ अर्चिः ] प्रकाश है जिसका, ऐसी है । राग- 
द्ेषका स्वरूप कहते हैं--/हि ज्ञान ग्रज्ञानभावात्‌ इह रागद्रंघो भवति” [ढि] जिस 
कारण [ ज्ञान ] जीव द्रव्य [ अज्ञानभावातू ] अनादि कर्म संयोगसे परिणामा है विभाव 
परिणति भिथ्यात्वरूप, उसके कारण [ हृह ] वर्तमान संसार अ्रवस्थामें [ रागढ षौ 
मबति ] राग-ढ परूप अशुद्ध परिणतिसे व्याप्य-व्यापकरूप आप परिणमता है । इस 
कारण “तो वस्तुत्वप्रशिहितदशा हृश्यमानौ न किश्चित्‌” [ तो ] राग-द्वंष दोनों जातिके' 
ग्रशुद्ध परिणाम [ वस्तुत्वश्रणिहितरञ्ञा दृश्यमानी ] सत्तास्वरूप दृष्टिसे विचार करनेपर 
[ न किश्वित्‌ ] कुछ वस्तु नहीं । भावार्थ इस प्रकार है कि जैसे सत्तास्वरूप एक जीव 
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द्रव्य विद्यमान है वैसे राग-द ष. कोई द्रव्य नहीं, जीवकी विभाव परिणति है । वही जीव 
जो अपने स्वभावरूप परिणमे तो.राग द्ष सर्वथा सिरे । ऐसा होना सुगम है कुछ 
मुश्किल नहीं है-अशुद्ध परिणति मिटती है शुद्ध परिणति होती है ॥२६-२१८॥ 
( शालिनी ) 

रागह षोत्पादक तत्त्ववृष्ट्या 

नान्‍्यद्द्रव्यं वोक्ष्यते किऊचनापि । 

सर्वंद्रव्योत्पत्तिरन्तश्चकास्ति 

व्यक्तात्यन्तं स्वस्वभावन यस्मात्‌ ॥२७-२१६॥। 


खण्हान्वंय सहित अर्थ--भावाथे इस प्रकार है कि कोई ऐसा मानता है कि 
जीवका स्वभाव राग-द्वेषरूप परिणमनेका नहीं है, पर द्रव्य ज्ञानावरणादि कर्म तथा 
झरीर-भोगसामग्री बलात्कार जीवको राग-द्व षरूप परिणमाते हैं सो ऐसा तो नहीं. 
जीवकी विभाव परिणाम शक्ति जीवमें है, इसलिए मिथ्यात्वके भ्रमरूप परिणमता हुआ 
राग-ह षरूप जीव द्रव्य श्राप परिणमता है, पर द्रव्यका कुछ सहारा नहीं है। ऐसा 
कहते हैं--“किश्वन अपि अ्रन्यद्रव्यं तत्त्वदृश्या रागढं षोत्पादक न वीक्ष्यते” [ किशन 
अपि अन्यद्॒व्यं ] आ्राठ कमंरूप अथवा शरीर मन वचन नोकमेरूप भ्रथवा बाह्य भोग- 
सामग्री इत्यादिरूप है जितना पर द्रव्य वह [ तक्तदष्टथा ] द्रव्यके स्वरूपको देखते हुए 
' सांची दृष्टिसे [ रागढ पोत्यादक॑] अशुद्ध चेतनारूप हैं जो राग-ढ षपरिणाम उनको उत्पन्न 
करनेमें समर्थ [ न वीक्ष्यते ] नहीं दिखलाई. देता । कहे हुए अर्थकों गाढ़ा-हृढ़ करते 
हैं---'यस्मात्‌ संवद्रव्यीत्पत्ति:स्वस्वभावेन अन्तः चकास्ति” [ यस्मात्‌ ] जिस कारणसे 
[ स्वेद्रव्य ] जीव पुदुगल धर्म अधर्म काल आकाशका [ उत्पत्ति: .] अखण्ड धारारूप 
परिणाम [ स्वस्वभावेन ] प्रपने-अंपने स्वरूपसे है [ अन्तः चकास्ति ] ऐसा ही, अनुभवमें 
निदिचत होता है और ऐसे ही वस्तु सघती है, प्न्यथा विपरीत है । कैसी है फरिणत्ति ? 
“अत्यन्तं व्यक्ता” श्रैति ही प्रेगट है ।२७-२१६॥ 


('मालिती ) 


यदविह भ्वति रागह षदोषप्रसूतिः 
कतरदपि परेषां दूषणं नास्ति तत्र | 
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स्वयमयमपराधी तत्र सपंत्यबोधों । 
सवतु विदितमस्त यरत्वबोधो5स्मि बोधः ॥(२८-२२०१। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि जीव द्रव्य संसार अ्रवस्थामें 
राग द्वेष मोह अुद्ध चेतनारूप परिणमता है सो वस्तुके स्वरूपका विचार करनेपर 
जीवका दोष है, पुद्गल द्रव्यका दोष कुछ नहीं है, कारण कि जीव द्रव्य अपने विभाव' 
मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ अपने अज्ञानपनाको लिए हुए राग द्वंष मोहरूप आप परि- 
णमता है; जो कभी शुद्ध परिणतिरूप होकर शुद्ध स्वरूपके अनुभवरूप परिणवे, राग 
हष मोहरूप न परिरावे तो पुद्गल द्वव्यका क्या चारा (इलाज) है। वही कहते हैं-- 
“इह यत्‌ रागह्े षदोषप्रसूति: भवति तत्र कतरत्‌ अपि परेषां दूषणं नास्ति”[ हृह ] अशुद्ध 
अवस्थामें [ यत्‌॒ ] जो कुछ [ रागद पदोषग्रद्नति! भव॒ति ] रागादि अशुद्ध परिणति होती 
है [ तत्न ] उस अशुद्ध परिणतिके होनेमें [ कतरत्‌ अपि ] भ्रति ही थोड़ा भी [ परेषां 
दृषण नास्ति ] जितती ज्ञानावरणादि कमंका उदय अथवा शरीर मन वचन अथवा 
पड्चेन्द्रिय भोगसामग्री इत्यादि बहुत सामग्री है उसमें किसीका दूषण तो नहीं है। तो 
क्या है ? “अर्य॑ स्वयं अपराधी तत्र भ्रबोध: सर्पति” [ अय॑ ) संसारी जीव [ स्वयं 
अपराधी ] आप मिथ्यात्वरूप परिणमता हुआ शुद्ध स्वरूपके. अनुभवसे भ्रष्ट है। कमंके 
उदयसे हुआ है श्रशुद्ध भाव, उसको आपरूप जानता है [ तत्र ] इस प्रकार भ्रज्ञानका 
भ्रधिकार होनेपर [ अवोधः सर्पति ] राग-हं ष-मोहरूप अशुद्ध परिणति होती है । भावार्थे 
इस प्रकार है कि जीव झ्राप मिथ्यादृष्टि होता हुआ परद्रव्यको श्राप जानकर अनुभवे 
वहाँ राग-देष-मोहरूप अशुद्ध परिणतिका होना. कौन रोके ? इसलिए पुदूगल कमंका 
कौन दोष ? [ बिदित भवतु ] ऐसा ही विदित होग्नो कि रागादि अशुद्ध परिणतिरूप जीव 
परिणमता है सो जीवका दोष है, पुदुगल द्रव्यका दोष नहीं । अब अभ्रगला विचार कुछ 
है-कि नहीं है ? उत्तर इसप्रकार है--अगना यह विचार है कि “अबोघः अस्त यातु” मोह- 
राग-दव घरूप है जो अ्रशुद्ध परिणति उसका विनाश होप्नो.। उसका विनाश होनेसे ' बोध: 
अस्मि” मैं शुद्ध चिद्रूप अविनश्वर अनादिनिधन जैसा हूँ वेसा विद्यमान ही हूँ । भावार्थ 
इस प्रकार है कि जीवद्रव्य .शुद्धस्वरूप है। उसमें मोह-राग-द्ेषरूप अशुद्ध परिणत्ति 
होती है । उस भ्रशुद्ध परिणतिके मेटनेका उपाय यह कि सहज ही द्वव्य शुद्धत्वरूप 
परिणवे तो अशुद्ध परिणति मिटे । और तो कोई करतूति-उपाय नहीं है । उस प्रशुद् 
परिणतिके मिटने पर जीवद्रव्य जैसा है वैसा है, कुछ घट-बढ़ तो नहीं ॥२८-२२०॥ 
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( रथोद्धता ) 
रागजन्मनि निमित्ततां पर- 
द्रव्यमेव कलयन्ति ये तु ते । 


उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनों 
शुद्धबोधविधुरान्धबुद्धयः ॥ २६-२२१॥ 


रण्डान्वय सहित अर्थ--कहे हुए प्र्थको गाढ़ा-हृढ़ करते हैं--'ते मोहवाहिनीं 
न हि उत्तरन्ति” [ ते ] ऐसी मिथ्यादृष्टि जीवराशि [ मोहवाहिनीं ) मोह-राग-द्ेषरूप 
अशुद्ध परिणति ऐसी जो शत्रुकी सेना उसको [ न हि उत्तरन्ति ] नहीं मेट सकती है । 
कैसे हैं वे मिथ्याहृष्टि जीव ? “शुद्धबोधविधुरान्धबुड्धय:”' [ शुद्ध ] सकल उपाधिसे रहित 
जीव वस्तुके [ बोध ] प्रत्यक्षका अनुभवसे [ बिधुर ] रहित होनेसे [ अन्ध ] सम्यक्त्वसे 
शुन्प है [ बुद्धयः ] ज्ञान सर्वस्व जिनका, ऐसे हैं। उनका अपराध कौनसा ? उत्तर-- 
ऐसा अपराध है; वही कहते हैं--“ये रागजन्मनि परद्रव्यं निमित्ततां एवं कलयन्ति” 
[ ये ] जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसे हैं--[ रागजन्मनि ] राग हेष मोह अशुद्ध परिणति- 
रूप परिणमनेवाले जीवद्रव्यके विषयमें [ परद्रव्यं ] श्राठ कर्म शरीर झादि नोकर्म तथा 
बाह्य भोगसामग्रीरूप [ निमित्ततताँ कलयन्ति ) पुदूगल द्रव्यका निमित्त पाकर जीव 
रागादि अशुद्धरूप परिणमता है ऐसी श्रद्धा करती है जो कोई जीवराशि वे मिथ्यादृष्टि 
हैं--अनन्त संसारी हैं, जिससे ऐसा बिचार है कि संसारी जीवके रागादि अशुद्धरूप 
परिणमनशक्ति नहीं है, पुदूगलकर्म बलात्कार ही परिणमाता है| जो ऐसा है तो पुदूगल- 
कर्म तो सर्वंकाल विद्यमान ही है । जीवको शुद्ध परिणामका अवसर कौन ? अपि तु 
कोई अवसर नहीं ॥२९-२२ १॥ 
( शाइू लविक्रीडित ) 

प्‌र्णकाच्युतशुद्धधोधमहिमा बोधा न बोध्यादय॑ 

यायात्कासपि विक्रियां तत इतो दीोपः प्रकाश्यादिव । 

तदस्तुस्थितिबोधवन्ध्यधिषणा एते किमज्ञानिनो 

रागद्ेषमयोभवन्ति सहजां मुड्चन्त्युवासोनताम्‌ ।३०-२२२॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसी 

भ्राशंका करेगा कि जीवद्रव्य ज्ञायक है, समस्त शेयकों जानता है, इसलिए परद्रव्यको 

२४ 
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जानते हुए कुछ थोड़ा-बहुत रागादि अशुद्ध परिणतिका विकार होता होगा ? उत्तर इस 
प्रकार है कि परद्रव्यको जानते हुए तो एक निरंशमात्र भी नहीं है, अपनी विभाव परिणति 
करनेसे विकार है। भ्रपनी शुद्ध परिणति होने पर निविकार है। ऐसा कहते हैं-.' एते 
अज्ञानिन: कि रागद्वे ममयीभवन्ति सहजां उदासीनतां कि मुश्वन्ति” [ एते अज्ञानिनः ] 
विद्यमान हैं जो मिथ्यादृष्टि जीव वे [ कि रागढ पमयीभवन्ति ]) राग-द्ेष-मोहरूप अशुद्ध 
परिणतिमें मग्त ऐसे क्‍यों होते हैं ? तथा [ सहजां उदासीनतां कि मुश्चथन्ति | सहज ही है 
सकल परद्रव्यसे भिन्नपना ऐसी प्रतीतिको क्‍यों छोड़ते हैं? भावार्थ इस प्रकार है कि 
वस्तुका स्वरूप तो प्रगट है, (लोग) विचलित होते हैं सो पूरा अ्चम्भा है । कैसे हैं 
अज्ञानी जीव ? “तदवस्तुस्थितिबोधवन्ध्यधिषणा:” [ तइस्तु ] शुद्ध जीव द्रव्यकी [ स्थिति ] 
स्वभावकी मर्यादाके [ बोध ] अनुभवसे [ वन्ध्य ] शुन्य है [ घिषणा; ] बुद्धि जिनकी, 
ऐसे हैं। जिस कारणसे “अयं बोधा” विद्यमान है जो चेतनामात्र जीवद्रव्य वह “बोध्यात्‌” 
समस्त ज्ञेयको जानता है, इस कारण “कामपि विक्रियां न यायात्‌” राग-द्व ष-मोहरूप 
किसी विक्रियारूप नहीं परिणमता है । कैसा है जीवद्रव्य ? “पूर्णकाच्युतशुद्धधोधमहिमा”” 
[ पूर्ण ] नहीं है खण्ड जिसका, [ एक ] समस्त विकल्पसे रहित [ अच्युत ] भ्रनन्‍्त काल 
पर्यन्त स्वरूपसे नहीं चलायमान [ शुद्ध ] द्रव्यकर्म भावकर्म नोकमंसे रहित ऐसा जो 
[ बोध ] ज्ञानगुण वही है [ महिम्ता ] सर्वस्व जिसका, ऐसा है। दृशन्त कहते हैं-- 
“ततः: इतः प्रकाइ्यात्‌ दीप: इव” [ ततः इतः | बाएँ-दाहिने ऊपर-तले आगे-पीछे 
[ प्रकाश्यात्‌ ] दीपकके प्रकाशसे देखते हैं घड़ा कपड़ा इत्यादि उस कारण [ दीपः इब ] 
जिस प्रकार दीपकमें कोई विकार नहीं उत्पन्न होता । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस 
प्रकार दीपक प्रकाशस्वरूप है, घट-पट आ्रादि ग्रनेक वस्तुओंको प्रकाशता है। प्रकाशते 
हुए जो अपना प्रकाशमात्र स्वरूप था वैसा ही है, विकार तो कछ देखा नहीं जाता । 
उसी प्रकार जीवद्रव्य ज्ञानस्वरूप है, समरत ेयकों जानता है। जानते हुए जो अपना 
ज्ञानमात्र स्वरूप था वेसा ही है । जश्ञेयको जानते हुए विकार कुछ नहीं है ऐसा वस्तुका 
स्वरूप जिनको नहीं भासित होता वे मिथ्यादृष्टि हैं ॥३०-२२२॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
रागह षविभावमुक्तमहसो नित्य स्वभावस्पुशः 
पूर्वागाभिसमस्तकर्मविकला भिन्नास्तदात्वोदयात्‌ । 
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द्रारूठचरित्रवेभवबलाच्चउ-चच्चिदर्चिर्सयीं 
विन्दन्ति स्व॒रसाभिषिक्तभुवतां ज्ञानस्य सझचेतनाम्‌ ।३१-२२३। 


खण्डान्वयय सहित अर्थ---'नित्यं स्वभावस्पृश: ज्ञानस्य सड्चेतनां विन्दस्ति” 
[ नित्य स्वभावस्ए्शः | निरन्तर शुद्ध स्वरूपका अनुभव है जिन्हें ऐसे हैं जो सम्यग्दृष्टि 
जीव, वे [ ब्ञानसञ्चेतनां ] राग-द्वेष-मोहसे रहित शुद्ध ज्ञानमात्र वस्तुको [ बिन्दन्ति ] 
प्राप्त करते हैं-आस्वादते हैं। कसी है ज्ञानचेतना ? “स्वरसाभिवषिक्तभश्रुवनां” अपने 
आत्मीक रससे जगतको मानो सिश्चन करती है। और कसी है ? “चश्वच्चिदर्चिर्मयीं ! 
[ चश्वत्‌ ] सकल ज्ञेयको जाननेमें समर्थ ऐसा जो [ चिदर्ति! ] चेतन्यप्रकाश, ऐसा है 
[ मयीं ] सर्वस्व जिसका, ऐसी है। ऐसी चेतनाका जो काररा है उसे कहते हैं-- 
“दूरारूटचरित्रवेभवबलात्‌” [ दूर ] अति गाढ़-हढ़ [ आरूढ ] प्रगट हुआ जो [ चरित्र ] 
राग ढेंष अ्शुद्ध परिशतिसे रहित जीवका जो चारित्रगुण, उसके [ वैभव ] प्रतापकी 
[ बलाव ) सामथ्येसे । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध चारित्र तथा शुद्ध ज्ञानचेतनाको 
एक वस्तुपना है । कैसे हैं सम्यग्हष्टि जीव ? “रागद्वेषविभावमुक्तमहस:” [ रागह् ष ] 
जितनी अशुद्ध परिणति है उसरूप जो [ विभाव ] जीवका विकारभाव, उससे [ ध्रक्त ] 
रहित हुआ है [ महसः ] शुद्ध ज्ञान जिनका, ऐसे हैं। और कंसे हैं ? “पूर्वागामिसमस्त- 
कमंविकला:” [ पूर्व ] जितना अतीत काल [ आगामि ] जितना अनागत काल तर- 
सम्बन्धी [ समस्त ] नानाप्रकार असंख्यात लोकमात्र [ कर्म ] रागादिरूप अथवा सुख- 
दुःखरूप अशुद्धचेतना विकल्प, उनसे [ विकलाः ) सर्वथा रहित हैं। और कैसे हैं ? 
“तदात्वोदयात्‌ भिन्ना:” [ तदात्वोदयात्‌ ] वर्तमान कालमें भ्राये हुए उदयसे हुई है जो 
शरीर-सुख-दुःखरूप विषय भोगसामग्री इत्यादि, उससे [ मिन्नाः ] परम उदासीन हैं । 
भावाथे इस प्रकार है कि कोई सम्यर्दृष्टि जीव त्रिकालसम्बन्धी करमेंकी उदय सामग्रीसे 
विरक्त होकर शुद्ध चेतनाको प्राप्त करते हैं-आस्वादते हैं ३ १-२२३॥। 


( उपजाति ) 
ज्ञानस्य सञ्चेतनयेव नित्य 
प्रकाशते ज्ञानमतीव शुद्धम्‌ । 
अज्ञानसञ्चेतनया तु धावन्‌ 
बोधस्य शुद्धि निरणद्धि बन्धः ॥३२-२२४॥ 


हा लश्न 
१६६ समयसार-क' 


खण्डान्वय सहित अर्थ--ज्ञानवेतनाका फल अज्ञानचेतनाका फल कहते हैं-- 
“नित्य” निरन्तर "ज्ञानस्थ सज्चेतनया” राग-द्वे प-्मोहरूप अशुद्ध परिणतिके बिना शुद्ध 
जीवस्वरूपके अनुभवरूप जो ज्ञानपरिणति उसके द्वारा “झतीव शुद्ध ज्ञानं प्रकाशते एव 
[ अतीव शुद्ध ह्वान॑ ] सर्वथा निरावरण केवलज्ञान [ प्रकाशते ] प्रगट होता है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि कारण सदृश कार्य होता है, इसलिए शुद्ध ज्ञानका अनुभव करनेपर 
शुद्ध ज्ञानकी प्राप्ति होती है ऐसा घटित होता है, [ एवं ] ऐसा ही है निश्चयसे । “तु” 
तथा “अज्ञानसड्चेतनया बन्ध: घावन्‌ बोधस्य शुद्धि निरुणद्धि” [ अश्ञानसब्चेतनया ] 
राग-ढ प-भोहरूप तथा सुख-दुःखादिरूप जीवकी अशुद्ध परिरातिके द्वारा [ बन्धः धावन्‌ ] 
ज्ञानावरणादि कर्मबन्ध अवश्य होता हुआ [ बोधस्य शुद्धि निरुणद्धि | केवलज्ञानकी 
शुद्धताको रोकता है । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानचेतना मोक्षका मार्ग, अज्ञानचेतना 
संसारका मार्ग ॥३२-२२४।। 


( श्रार्या ) 
कृतकारितानुमननेस्त्रिकालविषयं मनोवचनकाये: । 
परिहृत्य कर्म सर्व परम नेध्कम्यंमवलम्बे ॥३३-२२४५॥ 


खण्डान्दय सहित अ4--कर्मचेतनारूप कर्मफलचेतनारूप है जो अ्रशुद्ध परिणति 
उसे मिटानेका अभ्यास करता है--“परमं नैष्कर्म्य अवलम्बे' मैं शुद्ध चौतन्यस्वरूप जीव 
हूँ । सकल कमकी उपाधिसे रहित ऐसा मेरा स्वरूप मुझे स्वानुभव प्रत्यक्षसे आस्वादमें 
जाता है। क्‍या विचार कर ? “सर्व कर्म परिहृत्य” जितना द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्म 
है उन समस्तका स्वामित्व छोड़कर । अशुद्ध परिशतिका विवरण--“त्रिकालविषयं 
एक अशुद्ध परिश्गति भ्रतीत कालके विकल्परूप है जो मैं ऐसा किया ऐसा भोगा इत्यादि 
रूप है । एक अशुद्ध परिणति झ्रागामी कालके विषयरूप है जो ऐसा करूँगा ऐसा 
करनेसे ऐसा होगा इत्यादिरूप है । एक श्रशुद्ध परिणति वर्तमान विषयरूप है जो मैं देव, 
मैं राजा, मेरे ऐसी सामग्री, मुझे ऐसा सुख अथवा दुःख इत्यादिरूप है। एक ऐसा भी 
विकल्प है कि “कृतकारितानुमनने:” [कृत] जो कुछ आपकी है हिसादि क्रिया 
[ कारित ] जो अन्य जीवको उपदेश देकर करवाई हो [ अनुमनने! ] जो किसीने 
सहज ही की हुई क्रियासे सुख मानना । तथा एक ऐसा भी विकल्प है जो “मनोवचन- 
काये:” मनसे चिन्तवन करना, वचनसे बोलना, शरीरसे प्रत्यक्ष करना । ऐसे विकल्पों- 
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को परस्पर फैलाने पर उनचास ४६ भेद होते हैं, वे समस्त जीवका स्वरूप नहीं है, 
पुदूगलकरंके उदयसे होते हैं ।।३३-२२५।॥। 


भूतकालका विचार इसप्रकार करता है-- 


यदहमकाषं यदचोकरं यत्क्वेन्तमप्यन्यं॑ समन्वज्ञासिषं 
मनसा च वाचा च कार्यन च तन्सिथ्या में दुष्कृतमिति ।% 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“तत्‌ दुष्कृतं मे मिथ्या भवतु” [ तत दुष्कृतं ] राग- 
दूं ष-मोहरूप अशुद्ध परिणति अथवा ज्ञानावरणादि कर्मपिण्ड [ मे मिथ्या भवतु ] स्वरूप- 
से भ्रष्ट होते हुए मैंने आपस्वरूप अनुभवा सो अज्ञानपना हुआ। साम्प्रत (अब) ऐसा 
अज्ञानपना जाओ । 'मैं शुद्धस्वरूप' ऐसा अनुभव होओ । पापके बहुत भेद हैं, उन्हें कहते 
हैं--यत्‌ अरहं श्रकार्ष” [ यत्‌ ] जो पाप [ अहं अकाष ] मैंने' किया है। "“यत्‌ अहं 
अचीकरं” जो पाप अन्यको उपदेश देकर कराया है। तथा “अन्य कुव॑न्तं समन्वज्ञासिषं”! 
सहज ही किया है अन्य किसीने, उसमें मैंने सुख माना होवे “मनसा” मनसे “वाचा” 
वचनसे “कायेन'” शरीरसे । यह सब जीवका स्वरूप नहीं है। इसलिए मैं तो स्वामी 
नहीं हूँ । इसका स्वामी तो पुद्गलकर्म है। ऐसा सम्यर्हष्टि जीव श्रनुभवता है । 
( भ्रार्या ) 
मोहाद्यदरहमकार्ष समस्तमपि कर्म तत्प्रतिक्रम्य । 
झात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्समणि नित्यमात्मना बतें १३४-२२६।॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--'भ्रह॑ आत्मना आत्मनि वर्ते ” [ जहँ ] चेतनामात्र 
स्वरूप हूँ जो मैं वस्तु वह मैं [ आत्मना ] अपनेपनेसे (अपने द्वारा) [ आत्मनि बररों ] 
रागादि अशुद्ध परिणति त्यागकर अपने शुद्ध स्वरूपमें अनुभवरूप प्रवर्तता हूँ । कैसा है 
आत्मा श्रर्थात्‌ आप ? “नित्य॑ चेतन्यात्मनि” [ नित्य ] सर्व काल [ चेठन्यात्मनि ] ज्ञान- 
मात्र स्वरूप है । और कैसा है ? “निःकर्मेरि” समस्त कर्मकी उपाधिसे रहित है । बया 
करता हुआ ऐसे प्रवर्तता हूँ ? “तत्समस्तं कर्म प्रतिक्रम्य/ पहले किया है जो कुछ अशुद्ध- 
पनारूप कर्म उसका त्यागकर । कौन कर्म ? “यत्‌ अहं अकार्ष” जो झ्ाप किया है। 


% क्री समयसारकी झात्मख्याति-टीकाका यह भाग गद्यरूप है, पद्यरूप अर्थात्‌ कलश रूप नहीं है, इसलिये 
उसको नम्बर नहीं दिया गया है । 


श्ध्८ समयसार कलझछ 


किस कारणसे ? “मोहात्‌” शुद्धस्वरूपसे भ्रष्ट होकर कमंके उदयमें आत्मबुद्धि 


होनेसे ॥३४-२२६॥। 
बरतेमान कालकी आलोचना इस प्रकार है-- 


न करोमि न कारयामि न कुर्वन्तमप्यन्यं समनृजानामि 
मनसा च वाचा च कार्येन चेति ।# 


खण्डान्वय सहित अर्थ--/न करोमि” वर्तेमान कालमें होता है जो राग-ढं षरूप 
अशुद्ध परिणति प्रथवा ज्ञानावरणादि पुद्गल कमेबन्ध, उसको मैं नहीं करता हूँ। भावार्थ 
इस प्रकार है--मेरा स्वामित्वपना नहीं है ऐसा अनुभवता है सम्यग्दृष्टि जीव । “न 
कारयामि” अन्यको उपदेश देकर नहीं करवाता हूँ । “अ्रन्यं कुर्वे्त॑ अपि न समनु- 
जानामि” अपनेसे सहज अशुद्धपनारूप परिणमता है जो कोई जीव उसमें मैं सुख नहीं 


मानता हूँ “मनसा” मनसे “वाचा” वचनसे “कायेन” शरीरसे । स्वथा वर्तमान कर्मका 
भेरे त्याग है। 


( आर्या ) 


मोहविलासविजुस्सितमिदसुदयत्कर्म सकलसालोच्य । 
श्रात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यसात्मना वतें ।३४-२२७॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“अहं आत्मना आत्मनि नित्य॑ वर्ते ” [ अहं ] मैं 
[ आत्मना ] परद्रव्यकी सहाय बिना अपनी सहायसे [ आत्मनि ] अपनेमें [ बरतें ] सबंधा 
उपादेय बुद्धिसे प्रवर्तता हूँ । क्या करके ? “इदं सकल॑ कर्म उदयत्‌ श्रालोच्य” [ इदं ] 
वर्तमानमें उपस्थित [ सकल कम ] जितना अशुद्धपना अथवा ज्ञानावरणादि कमंपिण्ड- 
रूप पुदूगल जो कि [ उदयत्‌ ] वर्तमान कालमें उदयरूप है उसका [ आहोच्य ] शुद्ध 
जीवका स्वरूप नहीं है ऐसा विचार करते हुए स्वामित्वपना छोड़कर । कंसा है कर्म ? 
“मोहविलासविजुस्भितं” [ मोह ] मिथ्यात्वके [ विलास ] प्रश्॒त्वपनेके कारण 
[ बिजृम्भितें ] फंला हुआ है। कसा हूँ मैं आत्मा ? “चैतन्यात्मनि” शुद्ध चेतनामात्र 
स्वरूप हूं और कंसा हूँ ? “निष्करमेरि” समस्त कर्मकी उपाधिसे रहित हैं' ॥३५-२२७॥ 

भविष्य कमेंका प्रत्याख्यान करता है-- 


क देखिये पदटिप्पण पृ० १९७। 
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न करिष्यासि न कारयिष्यामि न कुर्वन्तसप्यन्यं समनुज्ञा- 
स्यथासि सनसा च वाचा च कारयेन चेति ॥$ 
खण्डान्वय सद्दित अर्थ--'न करिष्यामि” श्रागामी कालमें रागादि अशुद् 
परिणामोंको नहीं करूँगा “न कारयिष्यामि” न कराऊँगा “भन्यं कु्वेन्तं न समनुज्ञा- 
स्यामि” [ अन्य कुवेन्त॑ ] सहज ही भ्रशुद्ध परिशतिको करता है जो कोई जीव उसको 
[ न समनुज्ञास्यामि ] भ्रनुमोदत नहीं करूँगा “मनसा” मनसे “वाचा” दचनसे “कायेन” 
शरीरसे । 
( भ्रार्या ) 
प्रत्या्याय भविष्यत्कर्म समस्त निरस्तसम्भोहः । 
शात्मनि चेतन्यात्मनि निष्कर्मणि नित्यमात्मना वर्ते ।३६-२२८॥ 
खण्डान्वय सहित अथ--“निरस्तसम्मोहः आत्मना आत्मनि नित्य व्तें” 
[ निरस्त ] गई है [ सम्मोहः ] मिथ्यात्वरूप अशुद्ध परिणति जिसकी ऐसा हूँ जो मैं सो 
[ आत्मना ] अपने ज्ञानके बलसे [ आत्मनि ] अपने स्वरूपमें [ नित्य॑ वर्ते | निरन्तर 
ग्रनुभवरूप प्रवतेता हूँ । कैसा है आत्मा भ्रर्थात्‌ आप ? “चैतन्यात्मनि” शुद्ध चेतनामात्र 
है । और कंसा है ? “नि:कर्मरिए/ समस्त कर्मकी उपाधिसे रहित है। क्या करके 
आत्मामें प्रवर्तेता हूँ ? “भविष्यत्‌ समस्त कर्म प्रत्याख्याय” [ भविष्यत्‌ ] आगामी काल- 
सम्बन्धी [ समस्त कर्म ] जितने रागादि अशुद्ध विकल्प हैं वे [ भ्रत्याख्याय ) शुद्ध 
स्वरूपसे अन्य हैं ऐसा जानकर अंगीकाररूप स्वामित्वको छोड़कर ।।३६-२२८।। 


( उपजाति ) 


समस्तमित्येबमपास्य कर्म 
त्रेकालिकं शुद्धनयावलंबो । 
विलीनमोहो रहित॑ विकारे- 
श्चिन्मात्रमात्मानमथावलंबे ॥३७-२२४६॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ---“अथ विलीनमोह: चिन्मात्रं जात्मानं अवलम्बे” [ अथ ] 
झश्युद्ध परिणतिके मिटनेके उपरान्त [ विलीनमोह! ] मूलसे ही मिटा है मिथ्यात्व परिणाम 


# देखिए पदटिप्पण पृ १९७। 
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जिसका ऐसा मैं [ चिन्मात्रं आत्मानं अवठम्बे ) शानस्वरूप जीव वस्तुकों निरन्तर 
आस्वादता हूँ । कैसा भास्वादता हूँ ? “विकारे: रहित” जो राग-हं ष-मोहरूप अशुद्ध 
परिण॒तिसे रहित है । ऐसा कैसा हूँ मैं ? “शुद्धनयावलम्बी” [ घुद्धनय ] शुद्ध जीव 
वस्तुका [ अवलम्बी ] भ्रालम्बन ले रहा हूं, ऐसा हूं । कया करता हुआ ऐसा हू ? 
“हत्येवं समस्त कर्म अपास्य” [ इत्येबं ] पूर्वोक्त प्रकारसे [ समस्त कम ] जितने हैं ज्ञाना- 
वरणादि द्रव्यकर्म रागादि भावकर्म उन्हें [ अपास्य ] जीवसे भिन्न जानकर-स्वीकारको 
त्यागकर । कैसा है रागादि कर्म ? “त्रेकालिकं” अतीत अनागत वर्तमान काल- 
सम्बन्धी है ॥३७-२२६॥ 
( भ्रार्या ) 
विगलन्तु कर्मविघतरुफलानि सम भुक्तिमन्तरेणंव । 
संचेतये हमचल॑ चेतन्यात्मानमात्मानम्‌ ॥ ३८-२३०॥॥ 


खण्डान्वय सहित अथ--“भ्रहं आत्मानं सज्चेतये” मैं शुद्ध चिट्रपको--अपनेको 
आस्वादता हूँ । कसा है आत्मा अर्थात्‌ आप ? “जतन्यात्मानं” ज्ञानस्वरूपमात्र है। 
झौर कैसा है ? “अचल” अपने स्वरूपसे स्खलित नहीं है। अ्रतुभवका फल कहते हैं-- 
“कर्म विषतरुफलानि मम भुक्ति अन्तरेण एवं विगलन्तु”[ कम ] ज्ञानावरणादि पुद्गल- 
पिण्डरूप [ विषतरु ] विषका वृक्ष--क्योंकि जैतन्य प्राणका घातक है--उसके [ फलानि ] 
फल अर्थात्‌ उदयकी सामग्री [ मम श्रृक्ति अन्तरेण एवं ] मेरे भोगे बिना ही [ विभलन्तु ] 
मूलसे सत्तासहित नाश होग्नो । भावार्थ इस प्रकार है कि कमंका उदय है सुख अथवा 
दुःख, उसका नाम है कर्मफलचेतना, उससे भिन्न स्वरूप आत्मा ऐसा जानकर सम्यरहृष्टि 
जीव अभ्रनुभव करता है ॥|३८-२३०॥ 
( वसन्ततिलका ) 

निःशेषकर्मफलसंन्यसनान्ममँव 

सर्वक्रियान्तरविहारनिवृत्तबत्ते: । 

चेतन्यलक्ष्म भजतो भृशमात्मतत्त्वं 

कालावलोयमचलस्य वहुत्वनन्ता ॥३६-२३१॥ 


खण्डान्बय सहित अथ--'मम एवं अनन्ता कालावली वहतु” [ मम ) मुझे 
[ एवं ] कर्मचेतना कर्मफलचेतनासे रहित होकर शुद्ध ज्ञानचेतना सहित विराजमानपनेसे 
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[ अनन्ता कालावली बहतु ] अनन्तकाल यों ही पूरा होओ । भावार्थ इस प्रकार है कि 
कर्मचेतना कर्मफलचेतना हेय, ज्ञानचेतना उपादेय । कैसा हूँ मैं ? “सर्वक्रियान्तरविहार- 
निदृत्तवृत्ते: [ स्व ] अनन्त ऐसी [ क्रियान्तर | शुद्ध ज्ञानचेतनासे अ्न्य-कर्मके उदय 
झशुद्ध परिणति, उसमें [ विहार ] विभावरूप परिणमता है जीव, उससे [ निशच ] 
रहित ऐसी है [ इततेः ] ज्ञानचेतनामात्र प्रवृत्ति जिसकी, ऐसा हूँ । किस कारणसे ऐसा 
हैँ ? निःशेषकर्मफलसंन्यसनात्‌” [ निःशेष ] समस्त [ कम ] ज्ञानावरशादिके [ फल ] 
संसारसम्बन्धी सुख-दु:खके [ सेन्यसनात्‌ ] स्वामित्वपनेके त्यागके कारणा। और कंसा 
हूँ ? “भृश् झ्लात्मतत्त्वं भजतः:” [ भृश् ] निरन्तर [ आत्मतरत््व॑ ] शुद्ध चैतन्य वस्तुका 
[ भजतः ] अनुभव है जिसको, ऐसा हूं। कंसा है आत्मतत्त्व ? “चैतन्यलक्ष्म” शुद्ध 
ज्ञानस्वरूप है। और कसा है ? “अचलस्य” आगामी अनन्तकाल. तक स्वरूपसे 
अमिट है ॥३६-२३ १॥। 


( वसन्‍्ततिलका ) 
यः पूर्वभावकृतकर्सम विषद्रसाणां 
भु क्ते फलानि न खलु स्वत एवं तृः। 
श्रापातकालरसणोी यमुवदके रस्य॑ 
निष्कर्सशर्ममयमेति दशान्तरं सः ॥४०-२३२॥ 


खण्डान्चय सहित अथ--“य: खलु पूर्वभावकृतकर्मविषद्रुमाणां फलानि न भुक्त ” 
[ य। ] जो कोई सम्यग्हृष्टि जीव [ खलु ] सम्यक्त्व उत्पन्न हुए बिना [ पू॑भाव ] 
मिथ्यात्वभावके द्वारा [ कृत ] उपाजित [ कम ] ज्ञानावरणादि पुदुगलपिण्डरूपी 
[ विषद्र _म ] चैतन्य प्राणघातक विषवृक्षके [ फलानि ] संसारसम्बन्धी सुख-दुःखको 
[ न हुक्त ] नहीं भोगता है। भावार्थ इस प्रकार है कि सुख-दुःखका ज्ञायकमात्र है, 
परन्तु पर द्रव्यरूप जानकर रंजक नहीं है । कैसा है सम्यग्हृष्टि जीव ? “स्वतः एवं तृप्त:” 
शुद्ध स्वरूपके अनुभवनेपर होता है अतीन्द्रिय सुख, उससे तुप्त अर्थात्‌ समाधानरूप है।. 
“स: दशान्तरं एति” [ स। ] वह सम्यग्हृष्टि जीव [ दशान्तरं॑ ] निःकर्म अ्रवस्थारूप 
निर्वाणपदको [ एति ] प्राप्त करता है। कैसी है दशान्तर ? “आपातकालरमणाीयं 
वर्तेमानकालमें अनन्तसुख विराजमान है । “उदकक रम्यं” आगामी अनन्तकाल तक सुख- 
रूप है । और कंसी है भ्रवस्थान्तर ? “निःकर्मशर्मम्यं/ सकलकर्मका विनाश होनेपर 
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प्रगट होता है जो द्रव्यका सहजभूत ग्रतीन्द्रिय भ्रनन्‍्त सुख, उसमय है---उससे एक 
सत्तारूप है ॥४०-२३२॥। 
( स्नरग्घरा ) 
झत्यन्तं भावयित्वा विरतिमविरतं कर्मेणस्तत्फलाच्च 
प्रस्पषष्टं नाटयित्वा प्रलयनमखिलाज्ञानसंचेतनाया: । 
पूर्ण कृत्वा स्वभाव स्वरसपरिगतं ज्ञानसंचेतनां स्वां 
साननन्‍्दं नाटयन्तः प्रशमरसमितः सर्वकालं पिबन्तु ।४१-२३३॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--इतः प्रशमरंसं सर्वकालं पिवन्तु” [ इतः ] यहाँ से 
लेकर [ सबंकाले ] आ्रागामी अनन्तकाल पर्यन्त [ प्रशमरसं पिवन्तु ] अतीन्द्रिय सुखको 
आझास्वादों । वे कौन ? “स्वां ज्ञानसञ्जेतनां सानन्दं नाटयन्त:” [ स्वां ] आपसम्बन्धी है 
जो [ ज्ञानसड्चेतनां ] शुद्ध ज्ञानमात्र परिणति, उसको [ सानन्द नाटयन्तः ] भ्रानन्द 
सहित नचाते हैं ग्रर्थात्‌ भ्रतीन्द्रिय सुखसहित ज्ञानजेतनारूप परिणमते हैं, ऐसे हैं जो 
जीव । क्‍या करके ? “स्वभावं पूर्ण कृत्वा” [ स्वभाव ] केवल ज्ञान उसको [ पूर्ण कृत्वा ] 
आवरण सहित था सो निरावरण् किया । कंसा है स्वभाव ? “स्वरसपरिगतं” चेतना- 
रसका निधान है । और क्या करके ? “कमंगाः: च तत्फलात्‌ अत्यन्तं विरति भावयित्वा'' 
[ कर्मण। ] ज्ञानावरणादि कमंसे [ च ] और [ तत्फलात ) कर्मके फल सुख-दुःखसे 
[ अत्यन्त | भ्रतिशयरूपसे [ विरति ] शुद्ध स्वरूपसे भिन्न है ऐसा अनुभव होनेपर स्वा- 
सित्वपनेके त्यागको [ भावयित्वा ] भाकर अर्थात्‌ ऐसा सर्वथा निश्चय करके “ग्रविरतं” 
जिस प्रकार एक समयमात्र खण्ड न होवे उस प्रकार सर्वकाल। और क्या करके ? 
“अखिलाज्ञानसड्चेतनाया: प्रलयन॑ प्रस्पष्ट नाटयित्वा” सर्व॑ मोह-राग-द्वेषरूप अशुद्ध 
परिणतिका भले प्रकार विनाश करके । भावार्थ इस प्रकार है कि मोह-राग-द ष-परिणति 
विनशती है, शुद्ध ज्ञानचेतना प्रगट होती है, भ्रतीन्द्रिय सुखरूप जीव परिणमता है। 
इतना कार्य जब होता है तब एक ही साथ होता है ॥॥४१-२३३॥। 


( वंशस्थ ) 
इतः पदार्थप्रथनावगण्ठनाद्‌- 
विना कृतेरेकमनाकुलं ज्वलत्‌ । 
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समस्तवस्तुव्यतिरेकनिश्च याद- 
विवेचितं शानमिहावतिष्ठते ॥४२-२३४॥॥ 
खण्डान्वय सहित अथे--“इतः इह ज्ञानं अवतिष्ठते” [ हतः ) अज्ञानचेतनाके 
विनाश होनेके उपरान्त [ इह ] भ्रागामी सर्वकाल [ ज्ञान ] शुद्ध ज्ञानमात्र जीववस्तु 
[ अवतिष्ठते ]विराजमान प्रवर्तती है। कैसा है ज्ञान (ज्ञानमात्र जीववस्तु) ? “विवेचितं”” 
सर्वकाल समस्त परद्रव्यसे भिन्न है। किस कारणसे ऐसा जाना ? “समस्तवस्तुव्यतिरेक- 
निशचयात्‌” [ समस्तवस्तु ) जितनी परद्रव्यकी उपाधि है उससे [ व्यतिरेक ] सर्वथा 
भिन्नरूप ऐसी है [ निश्चयात्‌ ] भ्रवध्य द्रव्यकी शक्ति उसके कारण । कैसा है ज्ञान ? 
“एकं” समस्त भेद विकल्पसे रहित है। और कंसा है ? “अनाकुलं” अनाकुलत्वलक्षण 
है भ्रतीन्द्रिय सुख उससे विराजमान है । और कंसा है ? “ज्वलतु” स्वकाल प्रकाशमान 
है । ऐसा क्यों है ? “पदार्थप्रथनावगुण्ठनात्‌ विना” [ पदार्थ ] जितने विषय उनका 
[ प्रथना ] विस्तार-पाँच वर्ण पाँच रस दो गरन्ध आठ स्पश शरीर मन वचन सुख-दुःख' 
इत्यादि-उसका [ अवगुण्ठनात्‌ ) मालारूप गू थना, उससे [ बिना ]) रहित है अर्थात्‌ 
सर्वमालासे भिन्न है जीववस्तु । कैसी है विषयमाला ? “कते:” पुदुगल द्रव्यकी पर्याय- 
रूप है ॥॥४२-२३४।॥। 
( शादूं लविक्रीडित ) 

अ्न्येभ्यो व्यतिरिक्तमात्मनियतं बिभत्पृथग्वस्तुता- 

मादानोज्ञनशून्यमेतदमलं ज्ञानं तथावस्थितम्‌ । 

मध्याद्यन्तविभागमुक्तसहजस्फारप्रभाभासुर: 

शुद्धज्ञानघनो यथा5सय महिमा नित्योदितस्तिष्ठति ।४३-२३५॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ-- 'एतत्‌ ज्ञानं तथा अवस्थितं यथा भ्रस्य महिमा नित्यो- 

दितः तिष्ठति [ एतत्‌ ज्ञानं ) शुद्ध ज्ञान [ तथा अवस्थित ] उस प्रकार प्रगट हुआ [ यथा 
अस्य महिमा ) जिस प्रकार शुद्ध ज्ञानका प्रकाश [ नित्योदित) तिष्ठति ] आगामी अनन्त 
काल पर्यन्त अभ्रविनश्वर जैसा है वेसा ही रहेगा । कंसा है ज्ञान ? “अमलं ज्ञानावरण 
कर्म मलसे रहित है । और कैसा है ज्ञान ? “आदानोज्कनशुन्यं [ आदान ] परद्र्यका 
ग्रहण [ उज्यन ] स्वस्वरूपका त्याग उनसे [ शूल्य॑ ] रहित है। और कैसा है ज्ञान ? 
“बृथक्‌ वस्तुतां विश्रत” सकल परद्रव्यसे भिन्न सत्तारूप है। और कैसा है ? “अन्येभ्य: 
व्यतिरिक्त ” कमेंके उदयसे हैं जितने भाव उनसे भिन्न है। और कौसा है ? “आत्म- 


री 
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नियत” अपने स्वरूपसे अमिट है। कैसी है ज्ञानी महिमा ? “मध्याद्वन्तविभागमुक्त- 
सहजस्फा रप्रभासुर: [ मध्य ] वर्तमान [ आदि ] पहला [ अन्त ] आगामी ऐसे 
[ विभाग ] भेदसे [ मक्त ] रहित [ सहज ] स्वभावरूप [ स्फारप्रभा ] अनन्त ज्ञान- 
दक्तिसे [ भासुरः ] साक्षात्‌ प्रकाशमान है । और कंसा है ? “शुद्धज्ञानचन: चेतनाका 
समूह है ॥४३-२३५॥ 
( उपजाति ) 

उन्मुक्तमुन्मोच्यमशेषतस्तत्‌ 

तथात्तमादेयमशेषतस्तत । 

यदात्मनः संहृतसव्वशक्तेः 

पूर्णस्य संधारणमात्मनीह ॥४४-२३६॥ 


खण्डान्यय सद्दित अ्थ--“यत्‌ श्रात्मन: इह आत्मनि सन्धारणं” [ यत्‌ ] जो 
[ आत्मनः ] भ्पने जीवका [ इह आत्मनि ] अपने स्वरूपमें [ सन्धारणं ] स्थिर होना है 
“ततू  एतावन्मात्र समस्त ' उन्मोच्यं उन्मुक्त” जितना हेयरूपसे छोड़ना था सो छूटा । 
“अशेषत:” कुछ छोड़नेके लिए बाकी नहीं रहा । “तथा तत्‌ आदेयं अशेषतः आात्तं” 
[ तथा ] उसी प्रकार [ ततू आदेय ] जो कुछ ग्रहण करनेके लिए था [ अशेषतः आचं ] 
सो समस्त ग्रहण किया । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका ग्रनु भव सर्व कार्य- 
सिद्धि । कसा है आत्मा ? “संहृतसर्वशक्त: [ संहत ] विभावरूप परिणमे थे वे ही 
हुए हैं स्वभावरूप ऐसे हैं [ सबंशक्तिः ] अ्रनन्तगुणा जिसके, ऐसा है। और कैसा है? 
“पूर्गास्य' जैसा था वैसा प्रगट हुआ ॥४४-२३६॥ 
( भनुष्टुप्‌ ) 
व्यतिरिक्तं परद्रव्यादेवं ज्ञानमवस्थितम्‌ । 
कथमाहारक तत्स्याद्येन देहो उस्य शंक्‍्यते ।४५-२३७।% 
रठोकाथे - “एवं” इस प्रकार (पूर्वोक्त रीतिसे) "ज्ञानं परवव्यात्‌ व्यत्तिरिक्त' 
अवस्थितं ज्ञान पर द्रव्यसे पृथक्‌ अवस्थित (-निश्चल रहा हुआ ) है; “तत्‌” वह (ज्ञान) 


आहारक॑ आहारक (पर्थात्‌ कम-नोकर्मरूप आहार करनेवाला) “कर्थ स्यात्‌ कैसे 
िनन+ 9599 -+न ३3 +५+-++++++०००००. 
# पण्डित श्री राजमलजी क्ृत टीकामें यह श्लोक छूट गया है। अत: उक्त श्नोक शझ्र्थ सहित, हिन्दी 
समयसारके आधा रसे यहाँ दिया गया है । 
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हो सकता है “येन” कि जिससे “अस्य देह: शंक्‍्यते उसके देहकी शंका की जा सके ? 

( ज्ञानकके देह हो ही नहीं सकता, क्योंकि उसके कर्म-नोकरमंरूप आहार ही 

नहीं है ) ॥॥४५-२३७॥ 
। ( अनुष्ट्प्‌ ) 

एवं ज्ञानस्थ शुद्धस्य देह एवं न विद्यते । 

ततो देहसयं ज्ञातु्े लिगं सोक्षकारणम्‌ ॥४६-२३८॥। 


खण्डान्बय सद्दित अर्थ--“ततः देहमयं लिज्भ' ज्ञातु: मोक्षकारणं न” [ ततः ] 
तिस कारणसे [ देहमय लिझ्न ] द्रव्यक्रियाहूप यतिपना अथवा ग्रहस्थपना [ ज्ञातुः ] 
जीवके [ मोक्षकारणं न] सकल कर्मक्षयलक्षण मोक्षका कारण तो नहीं है। किस 
कारणसे ? कारण कि “एवं शुद्धस्य ज्ञानस्य” पूर्वोक्त प्रकारसे साधा है जो शुद्धस्वरूप 
जीव उसके “देह एव न विद्यते” शरीर ही नहीं है श्रर्थात्‌ शरीर है वह भी जीवका 
स्वरूप नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव द्र॒व्यक्रियाकों मोक्षका 
कारण मानता है उसे समझाया है ॥४६-२३८॥। 


( भ्रनुष्टुप्‌ ) 
दर्शनज्ञानचा रित्रत्रयात्मा तत्त्वमात्मन: । 
एक एवं सदा सेव्यों मोक्षमार्गों मुमुक्षणा ॥४७-२३६॥ 


खण्डान्यय सहित अथ-- मुमुक्षुणा एक एव मोक्षमार्गं: सदा सेव्य:” [ झुमनुक्षुणा ] 
मोक्षको उपादेय अनुभवता है ऐसा जो पुरुष, उसके द्वारा [ एक एवं ) शुद्धस्वरूपका 
अनुभव [ मोक्षमागं/ ] सकल कर्मोके विनाशका कारण है ऐसा जानकर [ सदा सेव्य! ] 
निरन्तर अनुभव करने योग्य है। वह मोक्षमार्ग क्या है ? “आत्मन: तत्त्व” शुद्ध जीवका 
स्वरूप है। और कंसा है आत्मतत्त्व ? “दर्शनज्ञानचारित्रत्रयात्मा” सम्यग्दर्शन, सम्यर- 
ज्ञान व सम्यक्चारित्र उन तीन स्वरूपकी एक सत्ता है प्रात्मा ( सर्वस्व ) जिसका, 
ऐसा है ॥।४७-२३६॥। 

( शादू लकिक्रीडित ) 
एको मोक्षपयों य एव नियतो हग्ज्ञप्तिवृत्यात्मक- 


स्तत्रेव स्थितिमेति यस्तमनिशं ध्यायेच्च त॑ चेतति ॥ 
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तस्मिन्नेव निरन्तरं विरह॒ति द्रव्यान्तराण्यस्पुशन्‌ 
सो 5वश्यं समयस्य सारमचिराज्नित्योदयं विन्दति ॥॥४८-२४०॥॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--"सः नित्योदयं समयस्य सारं अचिरात्‌ अवदयं विदति” 
[ सा ] ऐसा है जो सम्यग्दृष्टि जीव वह [ नित्योदर्य ] नित्य उदयरूप [ समयस्य सार ] 
सकल कर्मंका विनाशकर प्रगट हुआ है जो शुद्ध चेतन्यमात्र उसको [ अचिरातू ] अति 
ही थोड़े कालमें [ अवश्य विन्दति ] सवेथा आस्वादता है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
निर्वाणपदको प्राप्त होता है। कैसा है ? “यः तत्र एवं स्थिति एति” [ यः ] जो सम्यर- 
दृष्टि जीव [ तत्र ] शुद्ध चेतन्यमात्र वस्तुमें [ एवं ] एकाग्र होकर [ स्थितिं एति ] स्थिरता 
करता है, “च त॑ अनिद्वं ध्यायेत्‌” [ च ] तथा [ त॑ ] शुद्ध चिद्रषको [ अनिश्ञ ध्यायेत ] 
निरन्तर अनुभवता है, “च तं चेतति” [ त॑ चेतति ] बार बार उस शुद्धस्वरूपका स्मरण 
करता है [ च ] और “तस्मिन्‌ एवं निरन्तरं विहरति” [ तस्मिन्‌ ] शुद्ध चिद्रपमें [ एवं ] 
एकाग्र होकर [ निरन्तर विहरति ] अखण्ड धाराप्रवाहरूप प्रवर्तता है। कैसा होता हुआ ? 
“द्रव्यान्त रारणि अस्पृशन्‌ जितनी कर्मके उदयसे नाना प्रकारकी अशुद्ध परिणति उसको 
सर्वेथा छोड़ता हुआ । वह चिद्रूप कौन है १ “यः एप: हम्जप्तिवृत्तात्मक:” [ यः एपः ] 
जो यह ज्ञानके प्रत्यक्ष है [ दृग ] दर्शन [ ज्ञप्ति ] ज्ञान [ बृत्त ] चारित्र, वही है 
[ आत्मक! ] सर्वस्व जिसका, ऐसा है | और कैसा है १ “मोक्षपथ:” जिसके शुद्धस्वरूप 
परिणमनेपर सकल कर्मोका क्षय होता है। और कंसा है १ “एक:” समस्त विकल्पसे 
रहित है । और कंसा है १ “नियतं” द्रव्याथिकदृश्सि देखनेपर जेसा है वैसा ही है, उससे 
हीनरूप नहीं है, अधिक नहीं है ॥४८-२४०॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

ये त्वेनं परिहृत्य संवृतिपथप्रस्थापितेनात्मना 

लिगेद्रव्यमये वहन्ति ममतां तत्त्वावबोधच्युता: । 

नित्योद्योतमखण्डमेकमतुलालोक॑ स्वभावप्रभा- 

प्राग्भारं समयस्य सारममलं नाद्यापि पश्यन्ति ते ॥४४-२४१॥ 

खण्डान्वय सहित अथ--“ते समयस्य सारं अद्यापि न पव्यन्ति” [ ते ] ऐसी 


है मिथ्यादृष्टि जीवराशि वह [ समयस्य सारं | सकल कमंसे विमुक्त है जो परमात्मा 
उसे [ अद्यापि ] द्रव्यत्रत घारण किया है, बहुतसे शास्त्र पढ़े हैं तो भी [ न पश्यन्ति ] 
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नंहीं प्राप्त होतीं है । भावार्थ इस प्रकांर है कि मिर्वाश पदको नहीं प्राप्त होती है । 
कंसा है समयसार ? “नित्योद्योत॑” सर्वकाल प्रकाशमान है । और कैसा है ? “अखण्डं” 
जैसा था वेसा है। और कंसा है ? “एक” निविकल्प सत्तारूप है। और कैसा है ? 
“अतुलालोक॑” जिसकी उपमाका हृष्टान्‍न्त तीन लोकमें कोई नहीं है । और कसा है ? 
“स्वभावप्रभाप्राग्भारं” [ स्वभाव ]) चेतनास्वरूप उसका [ ग्रभा ) प्रकाश उसका 
[ प्राग्मारं ] एक पुज है । और कंसा है ? “अमलं” कर्ममलसे रहित है। क॑ंसी है वह 
मिथ्यादृष्टि जीवराशि ? “ये लिड्रे ममतां वहन्ति” [ ये ] जो कोई मिथ्यादृष्टि जीवराशि 
[ लिझ्क ] द्रव्यक्रियामात्र है जो यतिपना उसमें [ ममतां वहन्ति ) मैं यति हूँ, हमारी 
क्रिया मोक्षमार्ग है ऐसी प्रतीति करती है । कैसा है लिज्जञः ? “द्रव्यमये” शरीरसम्बन्धी 
है--बाह्य क्रियामात्रका अवलम्बन करता है । कंसे हैं वे जीव ? “तत्त्वावबोधच्युता:” 
[ तत्व ] जीवका शुद्ध स्वरूप उसका [ अवबोध | प्रत्यक्षपतरे अनुभव उससे [ च्युताः ] 
अनादि कालसे भ्रष्ट हैं। द्रव्यक्रियाकों करते हुए आपको कंसे मानते हैं ? “संबृतिपथ- 
प्रस्थापितेन आत्मना/ [ संबृतिपथ ] मोक्षमार्गमें [ प्रस्थापितेन आत्मना ]) अपनेको स्थापित 
किया है अर्थात्‌ मैं मोक्षमार्गमें चढ़ा हूँ ऐसा मानते हैं, ऐसा अभिप्राय रखकर क्रिया 
करते हैं। क्या करके ? “एनं परिहृत्य” -शुद्ध चैतन्यस्वरूपका अनुभव छोड़कर । 
भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव मोक्षमार्ग है. ऐसी प्रतीति नहीं 
करते हैं ।।४९-२४१॥ 
( वियोगिती ) 
व्यवहारविमूढहष्टयः परमार्थ कलयन्ति नो जनाः । 
तृषबोधविमुग्धबुद्धयधः कलयन्तोह तुषं न तन्दुलम । ५०-२४२॥। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“जना:” कोई ऐसे हैं मिथ्यादष्टि जीव जो “परमार्थ” 
शुद्ध ज्ञान मोक्षमार्ग है ऐसी प्रतीतिको “नो कलयन्ति” नहीं अनुभवते हैं । कंसे हैं ? 
“ब्यवहा रविमूढ॒हृष्टय: [ व्यवहार ] द्रव्यक्रियामात्र उसमें [ विमृढ ] क्रिया मोक्षका मार्ग 
है इस प्रकार मूर्खेपनेरूप भूठी है [ दृष्टयः ] प्रतीति जिनकी, ऐसे हैं । दृष्टान्त कहते हैं--- 
जिस प्रकार “लोके” वर्तमान कर्मभूमिमें ' तुषबोधविमुग्धबुद्धयः जना:” [ तुष ) धानके 
ऊपरके तुषमात्रके [ बोध ] ज्ञनसे--ऐसे ही मिथ्याज्ञाससे [ विश्वग्ध ] विकल हुई है 
[ बुद्धयः ]) मति जिनकी, ऐसे हैं [ जनाः ] कितने ही मूखें लोग । “हह” वस्तु जैसी 
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बैसी ही है तथापि भ्रज्ञानपनेसे “तुषं कलयन्ति” तृषकों अंगीकार करते हैं, “तन्दुल॑ 
रे 8080 चावलके म्मको नहीं प्राप्त होते हैं। उसी प्रकार जो कोई क्रियामात्रको 
मोक्षमार्ग जानते हैं, भ्रात्माके श्रनुभवसे शुन्य हैं वे भी ऐसे ही जानने ॥५०-२४२॥ 
( स्वागता ) 
द्रव्यलिगममकारमीलिते- 
हं श्यते समयसार एवं न । 
द्रव्यलिगमिह यत्किलान्यतो 
ज्ञानमेकमिवमेव हि स्वतः ॥५१-२४३॥ 
खण्डान्बय सहित अर्थ-द्रव्यलिज्धममकारमीलितै: समयसार: न हृव्यते एव” 
[ द्रव्यलिज्र ] क्रियारूप यतिपना [ ममकार ] मैं यति, मेरा यतिपना मोक्षका मार्ग ऐसा 
जो प्रभिप्राय उसके कारण [ मीलितेः ] अन्धे हुए हैं अर्थात्‌ परमार्थ दृष्टिसे शून्य हुए हैं 
जो पुरुष उन्हें [ समयसारः ] शुद्ध जीववस्तु [ न दृश्यते ] प्राप्तिगोचर नहीं है । भावार्थ 
इस प्रकार है कि मोक्षकी प्राप्ति उनके लिए दुलंभ है। किस कारणसे ? “थत्‌ द्रव्यलियं 
इह भ्रन्यतः हि इदं एक॑ ज्ञानं स्वतः” [ यतू ] जिस कारणसे [ द्वव्य लिंग ] क्रियारूप 
यतिपना [ इह ] शुद्ध ज्ञानका विचार करनेपर [ अन्यतः ] जीवसे भिन्न है, पुदूगलकम- 
सम्बन्धी है। इस कारण द्रव्यलिग हेय है और [ हि ] जिस कारण [ हद ] अनुभव- 
गोचर [ एक ज्ञान ] शुद्ध ज्ञानमात्र वस्तु [ स्वतः ] अकेला जीवका सर्वस्व है, इसलिए 
उपादेय है, मोक्षका मार्ग है। भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीवके स्वरूपका अनुभव 
अवश्य करना योग्य है ॥५१-२४३॥ 
( मालिनी ) 
झलसलमतिजल्पंदुविकल्पेरनल्पै- 
रयमिह परमार्थश्चेत्यतां नित्यमेक: । 
स्वरसविसरप्‌र्णशानविस्फूतिमात्रा- 
पन्ना खलु समयसारादुत्तरं किड्िचिदस्ति ॥५२-२४४॥ 
खण्डाल्वय सहित अथे---/इह अय॑ एक: परमार्थ: नित्य॑ बेत्यतां” [ हद ] सर्व 
ताल ऐसा है कि [ अय॑ एकः परमाथं! ] बहुत प्रकारसे कहा है तथापि कहेंगे शुद्ध जीवके 
अनुभवरूप अकेला मोक्षका कारण उसको [ नित्य चेत्यतां] अन्य जो नाना प्रकारके 
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अभिप्राय उन समस्तको मेटकर इसी एकको नित्य अनुभवों । वह कौन परमार्थ ? “खलु 
समयसारात्‌ उत्तरं किश्वित्‌ न अस्ति” [ खलु ] निश्चयसे [ समयसारात्‌ ] शुद्ध जीवके 
स्वरूपके अनुभवके समान [ उत्तर ] द्रव्यक्रिया अथवा सिद्धान्तका पढ़ना लिखना इत्यादि 
[ किल्ित्‌ न अस्ति ] कुछ नहीं है अर्थात्‌ शुद्ध जीवस्वरूपका अनुभव मोक्षमार्ग सर्वथा है, 
अन्य समस्त मोक्षमार्ग सवंथा नहीं है। कैसा है समयसार ? “स्वरसविसरपूर्णोज्ञान- 
विस्फू्तिमात्रात्‌” [ स्व॒सस ] चेतनाके [ बिसर ] प्रवाहसे [ पूर्ण ] सम्पूर्ण ऐसा [ ब्वान- 
विस्फूर्ति ] केवलज्ञानका प्रगटपना [ मात्रात्‌ ) इतना है स्वरूप जिसका, ऐसा है। भागे 
ऐसा मोक्षमार्ग है, इससे श्रधिक कोई मोक्षमार्ग कहता है वह बहिरात्मा है, उसे वर्जित 
करते हैं. प्रतिजल्पै: अल अल” [अतिजल्पे:] बहुत बोलनेसे [अल अल] बस करो बस करो। 
यहाँ दो बारके कहनेसे ग्रत्यन्त वर्जित करते हैं कि चुप रहो चुप रहो । कैसे हैं अतिजल्प ? 
“दुविकल्पै:” भूठसे भी भूठ उठती हैं चित्तकल्लोलमाला जिनमें, ऐसे हैं । और कैसे हैं ? 
“अनल्प:” शक्तिभेदसे अनन्त हैं ॥|५२-२४४॥ 


( अनुष्डुप्‌ ) 
इदसेक॑ जगच्चक्षुकक्षयं याति प्‌र्णताम । 
विज्ञानघनमानन्दमयमध्यक्षतां नयत्‌ ॥५३-२४५॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“इदं पूर्ोतां याति” शुद्ध ज्ञानप्रकाश पूर्ण होता है । 
भावार्थ इस प्रकार है कि जो सर्वे विशुद्ध ज्ञान अधिकारका जारम्भ किया था वह पूर्ण 
हुआ । कैसा है शुद्ध ज्ञान ? “एक” निविकल्प है । और कैसा है ? “जगच्चक्षु:” जितनी 
शेय वस्तु उन सबका ज्ञाता है। और कंसा है ? “अक्षयं” शाश्वत है। और कंसा है ? 
“विज्ञानघन अध्यक्षतां नयत्‌ [ विज्ञान ] ज्ञानमात्रके [ घन ) समूहरूप आत्मद्रव्यको 
[ अध्यक्षतां नयत्‌ ] प्रत्यक्षरूपसे अनुभवता हुआ ॥॥५३-२४५॥ 


( भनुष्टूप्‌ ) 
इलीवमात्मनस्तत्त्वं ज्ञानमात्रमवस्थितम्‌ । 
झखण्डमेकमचल स्वसंवेद्यमबाधितम्‌ (५४-२४ ६॥% 
# पण्डित श्री राजमलजी कृत टीका में यह श्लोक छूट गया है। भ्तः यह एलोक हिन्दी समयसार से 


लेकर भरे सहित यहाँ दिया गया है। 
२७ 
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खण्डान्वय सहित अर्थ--इदस आत्मन: तत्त्वं ज्ञानमात्रम्‌ू अवस्थितम इति” 
[ इृदम्‌ ] प्रत्यक्ष है जो [ आत्मनः तत्ततं ] शुद्ध जीवका स्वरूप वह [ ज्ञानमात्रम्‌ ] शुद्ध 
ज्ञानमात्र है ऐसा [ अवस्थितम्‌ इति ] पूर्ण नाटक समयसार शास्त्र कहनेपर इतना सिद्धांत 
सिद्ध हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्धज्ञानमात्र जीवद्रब्य ऐसा कहने पर ग्रन्थ सम्पूर्ण 
हुआ । कैसा है आत्मतत्त्व ? “अखण्डम्‌ अबाधित है । और कैसा है ? “एकम” निवि- 
कल्प हैं । और कंसा है ? “अचलं” अपने स्वरूपसे ग्रमिट है । और कैसा है ? “स्वसंवेद्यम 
ज्ञान गुरासे स्वानुभवगोचर होता है, अन्यथा कोटि यत्न करनेपर ग्राह्म नहीं है। भ्रौर कंसा 
है ? “अबाधितम सकल कमंसे भिन्न होनेपर कोई बाधा करनेको समर्थ नहीं है इस 
कारण ॥५४-२४६॥।। 





[ ११ ] 
स्थाद्ाद-अधिकार 


( भनुष्दप्‌ ) 
भ्रत्र स्थाह्ादशुद्धधर्थ वस्तुतत्त्वव्यवस्थिति: । 
उपायोपेयभावश्च सनाग्भ्यो 5पि चिन्त्यते ॥१-२४७॥। 


खण्डान्वय सहित अथ---“भूय: अपि मनाक्‌ चिन्त्यते” [ भूयः अपि ] ज्ञानमात्र 
जीवद्रव्य ऐसा कहता हुआ समयसार नाम शास्त्र समाप्त हुआ। तदुपरान्त [ मनाक्‌ 
चिन्त्यते ) कुछ थोड़ासा अर्थ दूसरा कहते हैं । भावारथे इस प्रकार है कि जो गाथासूत्रका 
कर्ता है कुन्दकुन्दाचार्यदेव, उनके द्वारा कथित ग्ाथासूत्रका अर्थ सम्पूर्ण हुआ । साम्प्रत 
टीकाकर्ता है अमृतचन्द्र सूरि, उन्होंने टीका भी कही । तदुपरान्‍्त अमृतचन्द्र सूरि कुछ 
कहते हैं । क्या कहते हैं--“वस्तुतत्त्वव्यवस्थिति:” [ वस्तु ] जीवद्रव्यका [ तत्त्व ] 
ज्ञानमात्र स्वरूप [ व्यवस्थितिः ) जिस प्रकार है उस प्रकार कहते हैं। “च” और क्या 
कहते हैं---“उपायोपेयभाव:” [ उपाय ] मोक्षका कारण जिस प्रकार है उस प्रकार 
[ उपेयमावः ] सकल कर्मोका विनाश होनेपर जो वस्तु निष्पन्न होती है उस प्रकार कहते 
हैं । कहनेका प्रयोजन क्या ऐसा कहते हैं--“अन्न स्याद्रादशुद्धधर्थ” [ अन्न ] ज्ञानमात्र 
जीवद्रव्यमें [ स्पाद्ादशुद्धयर्थ ] स्याह्गाद-एक सत्तामें श्रस्तिनास्ति एक-अनेक नित्य-प्रनित्य 
इत्यादि अनेकान्तपना [ शुद्धि ) ज्ञानमात्र जीवद्रव्यमें जिस प्रकार घटित हो उस प्रकार 
[ अर्थ ] कहनेका है अभिप्राय जहाँ ऐसे प्रयोजनस्वरूप कहते हैं। भावार्थ इस प्रकार है 
कि कोई आशंका करता है कि जैनमत स्याद्वादमूलक है। यहाँ तो ज्ञानमात्र जीवद्रव्य 
ऐसा कहा सो ऐसा कहते हुए एकान्तपना हुआ, स्याद्वाद तो प्रगट हुआ है नहीं ? उत्तर 
इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र जीवद्रव्य ऐसा कहते हुए अनेकान्तपना घटित होता है । 
जिस प्रकार घटित होता है उस प्रकार यहाँ से लेकर कहते हैं, सावधान होकर 
सुनो ॥ १-२४७॥। 
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( शादू लक्िक्रीडित ) 
बाह्यार्थ: परिपीतमुज्ितनिजप्रव्यक्तिरिक्तो भवद्‌ 
विश्वान्तं पररूप एवं परितो ज्ञानं पशों: सोदति । 
यत्तत्तत्तदिह स्वरूपत इति स्यथाह्ादिनस्तत्पुन- 
दूरोन्मग्नघनस्वभावभरत:ः पूर्ण समुन्मज्जति ॥२-२४८॥॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि जो ज्ञानमात्र जीवका स्वरूप 
है उसमें भी चार प्रश्न विचारणीय हैं । वे प्रघन कौन ? एक तो प्रशइन ऐसा कि ज्ञान 
ज्ञेयके सहारेका है कि अपने सहारेका है ? दूसरा प्रश्न ऐसा कि ज्ञान एक है कि अनेक 
है ? तीसरा प्रश्न ऐसा कि ज्ञान अ्रस्तिरूप है कि नास्तिरूप है ? चौथा प्रश्न ऐसा कि 
ज्ञान नित्य है कि ग्रनित्य है ? उनका उत्तर इस प्रकार है कि जितनी वस्तु हैं वे सब 
द्रव्यरूप हैं, पर्यायरूप हैं। इसलिए ज्ञान भी द्रव्यरूप है, पर्यायरूप है । उसका विवरण-- 
द्रव्यरूप कहनेपर निविकल्प ज्ञानमात्र वस्तु, पर्यायरूप कहने पर स्वज्ेय अथवा परज्ञेयको 
जानता हुआ ज्ञैयकी आकृति-प्रतिविम्बरूप परिणमता है जो ज्ञान । भावार्थ इस प्रकार 
है कि ज्ञेयको जाननेरूप परिगणति ज्ञानकी पर्याय, इसलिए ज्ञानको पर्यायरूपसे कहनेपर 
जशञान ज्ञेयके सहारेका है। (ज्ञानको) वस्तुमात्रसे कहनेपर अपने सहारेका है। एक 
प्रश्नका समाधान तो इस प्रकार है। दूसरे प्रशनका समाधान इस प्रकार है कि ज्ञानको 
पर्यायमात्रसे कहनेपर ज्ञान भ्रनेक है, वस्तुमात्रसे कहने पर एक है | तीसरे प्रइनका उत्तर 
इस प्रकार है कि ज्ञानको पर्यायरूपसे कहनेपर ज्ञान नास्तिरूप है, ज्ञानको वस्तुरूपसे 
विचारनेपर ज्ञान अस्तिरूप है । चौथे प्रश्नका उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञानको पर्यायमात्र- 
से कहनेपर ज्ञान अनित्य है, वस्तुमात्रसे कहनेपर ज्ञान नित्य है । ऐसा प्रइदन करनेपर ऐसा 
समाधान करना, स्याह्राद इसका नाम है । वस्तुका स्वरूप ऐसा ही है तथा इस प्रकार 
साधनेपर वस्तुमात्र सघती है । जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव वस्तुको वस्तुरूप है तथा वही 
वस्तु पर्यायरूप है ऐसा नहीं मानते हैं, सवंथा वस्तुरूप मानते हैं श्रथवा सर्वथा पर्याय- 
मात्र मानते हैं वे जीव एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि कहे जाते हैं। कारण कि वस्तुमात्रको 
माने बिना पर्यायमात्रके माननेपर पर्यायमात्र भी नहीं सधती है; वहाँ ग्रनेक प्रकार 
साधन-बाधन है, अवसर पाकर कहेंगे । अथवा पर्यायरूप माने विना वस्तुमात्र मानने- 
पर वस्तुमात्र भी नहीं सधती है। वहाँ भी अनेक युक्तियाँ हैं। भ्रवसर पाकर कहेंगे । 
इसी बीच कोई मिथ्यादृष्टि जीव ज्ञानको पर्यायरूप मानता है, वस्तुरूप नहीं मानता है। 
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ऐसा मानता हुआ ज्ञानको ज्ञेयका सहारेका मानता है, उसके प्रति समाधान इस प्रकार 
है कि इस प्रकार तो एकान्तरूपसे ज्ञान सधता नहीं । इसलिए ज्ञान अपने सहारेका है 
ऐसा कहते हैं--“पश्ञो: ज्ञानं सीदति” [ पश्चोः ] एकान्तवादी मिथ्यादृष्टि जेसा मानता 


है कि ज्ञान पर ज्ञेयके सहारेका है सो ऐसा माननेपर [ ज्ञानं |] शुद्ध जीवकी सत्ता 
[ सीदति ] नष्ट होती है भ्रर्थात्‌ अ्रस्तित्वपना वस्तुरूपताकों नहीं पाता है। भावाथे इस _ 
प्रकार है कि एकान्तवादीके कथनानुसार वस्तुका भ्र॒भाव सघता है, वस्तुपना नहीं सघता । 
कारण कि मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा मानता है। कंसा है ज्ञान ? “बाह्यार्थ: परिपीतं” 
[ बाह्याथें: ] ज्ञेय वस्तुके द्वारा [ परिषीत॑ ] स्व प्रकार निगला गया है। भावार्थ इस 
प्रकार है कि मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा मानता है कि ज्ञान वस्तु नहीं है, ज्ञेयसे है। सो भी 
उसी क्षण उपजता है, उसी क्षण विनशता है। जिस प्रकार घटज्ञान घटके सदभावमें 
है । प्रतीति इस प्रकार होती है कि जो घट है तो घटज्ञान है। जब घट नहीं था तब' 
घटज्ञान नहीं था । जब घट नहीं होगा तब घटज्ञान नहीं होगा । कोई मिथ्याहृष्टि जीव 
ज्ञानवस्तुको विना माने ज्ञानको पर्यायमात्र मानता हुआ ऐसा मानता है। और ज्ञानको 
कैसा मानता है--“उज्मितनिजप्रव्यक्तिरिक्तीभवत्‌” [ उज्झ्ित ) मूलसे नाश हो गया 
है [ निबप्रव्यक्ति ] जेयके जानपनेमात्रसे ज्ञान ऐसा पाया हुआ नाममात्र, उस कारण 
[ रिक्तीभवत्‌ ] ज्ञान ऐसे नामसे भी विनष्ट हो गया है ऐसा मानता है मिथ्यादृष्टि 
एकान्तवादी जीव ! और ज्ञानको कैसा मानता है--“परित: पररूपे एबं विश्रान्तं” 
[ परितः ]मूलसे लेकर [ पररूपे ] ज्ञेय वस्तुरूप निर्मित्तमें [ एवं ] एकान्तसे [ विश्रान्तं ] 
विश्रान्त हो गया-जेयसे उत्पन्न हुआ, ज्ञेयसे नष्ट हों गया। भावार्थ इस प्रकार है 
कि जिस प्रकार भीतमें चित्राम जब भीत नहीं थी तब नहीं था, जब भीत है तब है, 
जब भीत नहीं होगी तब नहीं होगा । इससे प्रतीति ऐसी उत्पन्न होती है कि 
चित्रके सर्वस्वका कर्ता भीत है । उसी प्रकार जब घट है तब घटज्ञान है, जब घट नहीं 
था तब घटज्ञान नहीं था, जब घट नहीं होगा तब घटज्ञान नहीं होगा । इससे ऐसी 
प्रतीति उत्पन्न होती है कि ज्ञानके सर्वस्वका कर्ता ज्ञेय है। कोई अज्ञानी एकान्तवादी 
ऐसा मानता है, इसलिए ऐसे अज्ञानीके मतमें ज्ञान वस्तु ऐसा नहीं पाया जाता । 
स्याद्गादीके मतमें ज्ञानवस्तु ऐसा पाया जाता है । “पुन: स्थाह्गादिन: तत्‌ पूर्ण समुन्मज्जति” 
[ पुनः ] एकान्तवादी कहता है उस प्रकार नहीं है, स्थाह्मदी कहता है उस प्रकार है । 
[ स्याह्मादिनः ] एक सत्ताको द्रव्यरूप तथा पर्यायरूप मानते हैं ऐसे जो सम्यग्हृष्टि जीव 
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उनके मतमें [ तत्‌ ] ज्ञानवस्तु [ पूर्ण ] जेसी ज्ञेयसे होती कही, विनशती कही बैसी नहीं 
है, जैसी है वैसी ही है, शेयसे भिन्न स्वयंसिद्ध अपनेसे है । [ समुन्मज्ञति ] एकान्तवादीके 
मतमें मलसे लोप हो गया था वही ज्ञान स्याद्वादीके मतमें ज्ञान वस्तुरूप प्रगट हुआ । 
किस कारणसे प्रगट हुआ ? “दूरोन्मग्नधनस्वभावभरत:” [ दूर ] अनादिसे लेकर 
[ उन्मग्न ] स्वयंसिद्ध वस्तुरूप प्रगट है ऐसा [ धन ] अ्रमिट [ स्वभाव ) ज्ञानवस्तुका 
सहज उसके [ भरत। ] न्याय करनेपर, अनुभव करनेपर ऐसा ही है ऐसे सत्यपनेके कारण । 
कैसा न्याय कैसा अनुभव ये दोनों जिस प्रकार होते हैं उस प्रकार कहते हैं--“यत्‌ तत्‌ 
स्वरूपत: तत्‌ इति” [ यत्‌ ] जो वस्तु [ततू ] वह वस्तु [ स्वरूपतः ततू | श्रपने स्व- 
भावसे वस्तु है । [ इति ] ऐसा अनुभव करनेपर अनुभवभी उत्पन्न होता है, युक्ति भी 
प्रगट होती है । अनुभव निविकल्प है। युक्ति ऐसी कि ज्ञानवस्तु द्रव्यरूपसे विचार 
करनेपर अपने स्वरूप है, पर्यायरूपसे विचार करनेपर ज्ञेयसे है। जिस प्रकार ज्ञानवस्तु 
द्रव्यरूपते ज्ञानमात्र है पर्यायरूपसे घठज्ञानमात्र है, इसलिए पर्यायरूपसे देखनेपर घटज्ञान 
जिस प्रकार कहा है, कि घटके सद्भावमें है, घटके नहीं होने पर नहीं है--वसे ही है । 
द्रव्यरूपसे अ्रनुभव करनेपर घटज्ञान ऐसा न देखा जाय, ज्ञान ऐसा देखा जाय तो घटसे 
भिन्न अपने स्वरूपमात्र स्वयंसिद्ध वस्तु है। इस प्रकार अनेकान्तके साधने पर वस्तु- 
स्वरूप सधता है। एकान्तसे जो घट घटज्ञानका कर्ता है, ज्ञानवस्तु नहीं है तो ऐसा होना 
चाहिए कि जिस प्रकार घटके पास बेठे पुए्षको घटज्ञान होता है उसी प्रकार जिस 
किसी वस्तुको घटके पास रखा जाय उसे घटज्ञान होना चाहिए । ऐसा होनेपर स्तम्भके 
पास घटके होनेपर स्तम्भकों घटज्ञान होना चाहिए सो (-परन्तु ) ऐसा तो नहीं दिखाई 
देता । तिस कारण ऐसा भाव प्रतीतिमें ग्राता है कि जिसमें ज्ञानशक्ति विद्यमान है 
उसको घटके पास बेठकर घटके देखने विचारनेपर घटज्ञानरूप इस ज्ञानकी पर्याय 
परिणमती है। इसलिए स्याद्वाद वस्तुका साधक है, एकान्तपना वस्तका नाश- 
कर्ता है ।।२-२४८॥ 
( गादू लविक्रीडित ) 

विश्व ज्ञानमिति प्रतक्‍्य सकल॑ हृष्टवा स्वतत््वाशया 

भृत्वा विश्वमयः पशः पश्रिव स्वच्छन्दमाचेष्टते । 

यत्तत्तत्पररूपतो न तदिति स्यथाद्वाददर्शो पन- 


विश्वाद्भिन्नमविश्वविश्वघटितं तस्य स्वतत्त्वं स्‍्पशेत ।॥३-२४ ४१ 
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खण्हान्वय सहित अ५--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिध्याहृष्टि ऐसा है जो 
ज्ञानको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है । इसलिए जिस प्रकार जीवद्रव्य- 


को ज्ञानवस्तुरूपसे मानता है उस प्रकार ज्ञेय जो पुदूगल धर्म अधर्म आकाश कालद्रव्य 
उनको भी ज्ेय वस्तु नहीं मानता है, ज्ञानवस्तु मानता है । उसके प्रति समाधान इस 
प्रकार है कि ज्ञान ज्ञेयको जानता है ऐसा ज्ञानका स्वभाव है तथापि शेयवस्तु शेयरूप है, 
ज्ञानरूप नहीं है--“पशुः स्वच्छुन्दं आचेष्टते” [ पशु! ] एकान्तवादी भिश्यादृष्टि जीव 
[ स्च्छन्दं ] स्वेच्छाचा ररूप-कुछ हेयरूप कुछ उपादेयरूप ऐसा भेद नहीं करता हुआ, 
समस्त त्रैलोक्य उपादेय ऐसी बुद्धि करता हुआ-[ आचेश्ते ] ऐसी प्रतीति करता हुआ 
निःशंकपने प्रवर्तता है। किसके समान ? [ पशु) इव ] तियंथख्वके समान । कैसा होकर 
प्रवर्तता है ? [ विश्वमयः भ्ृत्वा ] 'अहं विश्वं' ऐसा जान आराप विश्वरूप हो प्रवर्तता 
है । ऐसा क्‍यों है ” कारण कि “सकल स्वतत्त्वाशया दृष्ट्वा” [ सकल ] समस्त ज्ञेय- 
वस्तुको [ स्वतत्वाशया ] ज्ञानवस्तुकी बुद्धिरूपसे [ दृष्टूवा ] प्रगाढ़ प्रतीतिकर । ऐसी 
प्रगाढ़ प्रतीति क्‍यों होती है ? कारण कि “विद्वं ज्ञानं इति प्रतकक्‍्य॑” त्रेलोक्यरूप जो 
कुछ है वह ज्ञानवस्तुरूप है ऐसा जानकर । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु पर्यायरूप- 
से ज्ञेयाकार होती है सो मिथ्यादृष्टि पर्यायरूप भेद नहीं मानता है, समस्त ज्ञेयकों ज्ञान- 
वस्तुरूप मानता है। उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञेयवस्तु शेयरूप है, ज्ञानरूप 
नहीं है। यही कहते हैं--“पुन: स्याद्वाददर्शी स्वतत्त्वं स्पृशेत्‌” [ पुनः ] एकान्तवादी जिस 
प्रकार कहता है उस प्रकार ज्ञानको वस्तुपना नहीं सिद्ध होता है। स्याद्वादी जिस प्रकार 
कहता है उस प्रकार वस्तुपना ज्ञानकों सधता है । कारण कि एकान्तवादी ऐसा मानता 
है कि समस्त ज्ञानवस्तु है, सो इसके माननेपर लक्ष्य-लक्षणका अभाव होता है, इसलिए 
लक्ष्य-लक्षराका अभाव होनेपर वस्तुकी सत्ता नहीं सघती है। स्याद्गादी ऐसा मानता है कि 
शानवस्तु है, उसका लक्षण है--समस्त ज्ञेयका जानपना, इसलिए इसके कहनेपर स्वभाव 
सधता है, स्वस्वभावके सधनेपर वस्तु सघती है, अतएवं ऐसा कहा जो स्याद्गाददर्शी 
[ स्वतत्त्वं सृशेत्‌ ] वस्तुको द्रव्य-पर्यायरूप मानता है, ऐसा स्याद्वाददर्शी अर्थात्‌ अनेकांत- 
बादी जीव ज्ञान वस्तु है ऐसा साधनेके लिए समर्थ होता हैं। स्याद्वादी ज्ञानवस्तुको कैसी 
मानता है ? “विश्वात्‌ भिन्‍नं” [ विश्वात्‌ ] समस्त शेयसे [ भिन्‍ने ) निराला है। और 
कंसा मानता है ? “अविश्वविश्वघटितं” [ अविश्व ] समस्त शेयसे भिन्नरूप [ विश्व ] 
अपने द्रव्य-गुरा-पर्यायसे [ घढिते ] जैसा है वैसा भ्रनादिसे स्वयंसिद्ध निष्पन्न है--ऐसी 
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है शानवस्तु । ऐसा क्यों मानता है ? “यत्‌ ततृ” जो जो वस्तु है “तत्‌ पररूपतः न ततू” 
वह वस्तु पर वस्तुकी अपेक्षा वस्तुरूप नहीं है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार 
ज्ञानवस्तु शेयरूपसे नहीं है, शानरूपसे है। उसी प्रकार शेयवस्तु भी ज्ञानवस्तुसे नहीं 
है, शेयवस्तुरूप है। इसलिए ऐसा ग्र्थ प्रगट हुआ कि पर्यायद्वारसे ज्ञान विश्वरूप है, 
द्रव्यद्वाससे आपरूप है। ऐसा भेद स्याद्रादी अनुभवता है । इसलिए स्याद्वाद वस्तुस्वरूप- 
का साधक है, एकान्तपना वस्तुका घातक है ॥३-२४६॥ 

( जादू लविक्रीडित ) 


बाह्य प्रहणस्वभावभरतो विध्वग्विचित्रोल्लसद्‌ 
ज्ञेयाकारविशोणंशक्तिरभितस्त्ट्यन्‌ पशुनेश्यति । 
एकद्रव्यतया सदा व्युवितया भेदश्मर्म ध्वंसय- 

नेक ज्ञाननबाधितानुभवनं पश्यत्यनेकान्तवित्‌ ॥४-२५०॥ 


खण्टान्वय सहित अर्थ -- भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि 
जीव पर्यायमात्रको वस्तु मानता है, वस्तुको नहीं मानता है, इसलिए ज्ञानवस्तु अनेक 
शेयको जानती है, उसको जानती हुई शेयाकार परिणमती है ऐसा जानकर ज्ञानको 
ग्रनेक मानता है, एक नहीं मानता है। उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि एक ज्ञानको 
माने बिना अनेक ज्ञान ऐसा नहीं सघता है, इसलिए ज्ञानको एक मानकर अनेक मानना 
वस्तुका साधक है ऐसा कहते हैं--“पशु:नश्यति” एकांतवादी वस्तुको नहीं साध सकता 
है । कैसा है ? “अभित: त्रुटथन्‌” जैसा मानता है उस प्रकार वह भूठा ठहरता है । और 
कंसा है ? “विष्वग्विचित्रोल्लसदुज्ञेयाकारविशीरणंशक्ति:” [ विश्वक्‌ ] जो श्रनन्त है 
[ विचित्र ] भ्रनन्त प्रकारका है [ उल्लसत्‌ ] प्रगट विद्यमान है ऐसा जो [ ड्ेय ] छह 
द्रव्योंका समृह उसके [ आकार ] प्रतिबिम्बरूप परिणमी है ऐसी जो ज्ञानपर्याय 
[ विज्ञीणेशक्ति! ] एतावन्मात्र ज्ञान है ऐसी श्रद्धा करनेपर गल गई है वस्तु साधनेकी 
सामर्थ्य जिसकी, ऐसा है मिथ्याहृष्टि जीव । ऐसा क्‍यों है? “बाह्यार्थग्रहरास्वभावभरत:” 
[ बाह्याथ ) जितनी ज्ञेय वस्तु उनका [ ग्रहण ] जानपना, उसकी आक्रतिरूप ज्ञानका 
परिणाम ऐसा जो है [ स्वभाव ] वस्तुका सहज जो कि [ भरतः ] किसीके कहनेसे वर्जा 
न जाय (छूटे नहीं) ऐसा अमिटपना, उसके कारगा । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानका 
स्वभाव है कि समस्त ज्ञेयकोी जानता हुशा ज्ञेयके आकाररूप परिणशमना | कोई एकांत- 
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वादी एतावन्मात्र वस्तुको जानता हुआ ज्ञानकों अंनेक मानता है। उसके प्रति स्थाद्वादी 
ज्ञानका एकपना साधता है--“अनेकांतविद्‌ ज्ञानं एक॑ पश्यति” [ अनेकांतबिद्‌ ] एक 
सत्ताको द्रव्य-पर्यायरूप मानता है ऐसा सम्य्हष्टि जीव [ ब्वानं एक पश्यति | ज्ञानवस्तु 
यद्यपि पर्यायरूपसे अनेक है तथापि द्रव्यरूपसे एकरूप अनुभवता है । कैसा है स्याद्वादी ? 
“भ्रेदअ्रमं ध्वंसथन्‌” ज्ञान अनेक है ऐसे एकान्त पक्षकों नहीं मानता है। किस कारणसे ? 
“छुक॒द्रव्यतया” ज्ञान एक वस्तु है ऐसे अभिप्रायके कारण । कसा है अभिप्राय ? “सदा 
व्युदितया” सवेकाल उदयमान है। कसा है ज्ञान ? “अबाधितानुभवनं” अखण्डित है 
अनुभव जिसमें, ऐसी है ज्ञानवस्तु ॥४-२५०॥। 
( जादू लविक्रीडित ) 

शेयाकारकलंकमेचकचिति प्रक्षालनं कल्पय- 

न्‍्नेकाकारचिकोषंयास्फुटमपि ज्ञान पशु्नेच्छति । 

वेजित्ये प्यविचित्रतामुपगत ज्ञानं स्वतःक्षालित 

पययायस्‍्तदनेकतता परिमृशन्पश्यत्यनेकांतबित्‌ ॥५-२५१॥। 


खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादहृष्टि एकांतवादी 
ऐसा है कि वस्तुको द्रव्यरूप मात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है। इसलिए ज्ञानको 
निविकल्प वस्तुमात्र मानता है, शेयाकार परिणतिरूप ज्ञानकी पर्याय नहीं मानता है, 
इसलिए ज्ञेय वस्तुको जानते हुए ज्ञानका अशुद्धपना मानता है। उसके प्रति स्याद्वादी 
ज्ञानका द्रव्यकूप एक पर्यायरूप अनेक ऐसा स्वभाव साधता है ऐसा कहते हैं-.“पशुः ज्ञानं 
न इच्छति” [ पशुः | एकान्तवादी मिथ्यादहृष्टि जीव [ ब्वानं ]) ज्ञानमात्र जीववस्तुको 
[ न इच्छति ] नहीं साध सकता है--अनुभवगोचर नहीं कर सकता है । कैसा है ज्ञान ? 
स्फु्ट अपि/ प्रकाशरूपसे प्रगट है यद्यपि । कैसा है एकांतबादी ? “प्रक्षालनं कल्पयनु” 
कलंक प्रक्षालनेका अभिप्राय करता है । किसमें ? “ज्ञेयाकारकलड्ुमेचकचिति” [ शैय ] 
जितनी शेयवस्तु है उस [ आकार ] ज्ञेयको जानते हुए हुआ है उसकी आकृतिरूप ज्ञान 
ऐसा जो [ कलंक ] कलंक उसके कारण [ मेवक ] अशुद्ध हुआ है, ऐसी है [ चिति ] 
जीववस्तु, उसमें । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञेयको जानता है ज्ञान, उसको एकांतवादी 
मिथ्यादहृष्टि जीव स्वभाव नहीं मानता है, ग्रशुद्धपतेरूपसे मानता है। एकान्तवादीका 
अभिप्राय ऐसा क्‍यों है ” “एकाकारचिकीष॑ंया” क्योंकि [ एकाकार ) समस्त शेयके 
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जानपनेसे रहित होता हुआ निर्विकल्परूप ज्ञानका परिणाम [ चिकीषया ] जब ऐसा 
होवे तब ज्ञान शुद्ध है ऐसा है अभिप्राय एकांतबादीका । उसके प्रति एक-अनेकरूप ज्ञानका 
स्वभाव साधता है स्याद्वादी सम्यग्हष्टि जीव--“अनेकांतविद्‌ ज्ञानं पश्यति” [ अनेकांत- 
विद्‌ ] स्थाद्ादी जीव [ ज्ञानं ] ज्ञानमात्र जीववस्तुको [ पश्यति ] साध सकता है-- 
अनुभव कर सकता है। कसा है ज्ञान ? “स्वतः क्षालितं” सहज ही शुद्धस्वरूप है। 
स्पाद्रादी ज्ञानको कैसा जानकर अनुभवता है ? “तत्‌ वैचित््ये अपि अविचित्रर्ता पर्याय: 
ग्नेकर्ता उपगतं परिमृशन्‌” [ तद्‌ ] ज्ञानमात्र जीववस्तु [ वैचित्ये अपि अविचित्रतां ] 
अनेक ज्ञैयाकारकी अपेक्षा पर्यायरूप अनेक है तथापि द्रव्यरूप एक है, [ पर्याय! अनेकतां 
उपगतं ] यद्यपि द्रव्यरूप एक है तथापि अनेक ज्ञेयाकाररूप पर्यायकी अपेक्षा भ्रनेकपनाको 
प्राप्त होती है ऐसे स्वरूपको अनेकांतवादी साध सकता है-अनुभवगोचर कर सकता है । 
[ परिसूशन ] ऐसी द्वव्यरूप पर्यायकूप वस्तुको अनुभवता हुआ स्थाद्वादी ऐसा नाम 
प्राप्त करता है ॥५-२५१।॥। 
( शा लविक्रीडित ) 


प्रत्यक्षालिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तितावड्चित: 
स्वद्रव्यानवलोकनेन परितः शून्य: पशुनेश्यति। 
स्वद्रव्यास्तितया निरूप्य निषुर्ण सद्यः समुन्मज्जता 

स्थाद्रादी तु विशुद्धोधमहसा पूर्णो भवन्‌ जोवति ।६-२५२। 


खण्डान्वय सहित अथ--भावार्थे इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि 
ऐसा है जो पर्यायमात्रको वस्तुरूप मानता है, इसलिए ज्ञेयकों जानते हुए ज्ञेयाकार 
परिरामी है जो ज्ञानकी पर्याय उसका, ज्ञेयके अस्तित्वपनेसे अस्तित्वपना मानता है, ज्ञेयसे 
भिन्न निविकल्प ज्ञानमात्र वस्तुको नहीं मानता है। इससे ऐसा भाव प्राप्त होता है कि 
परद्रव्यके अ्रस्तित्वसे ज्ञानका अस्तित्व है, ज्ञानके ग्रस्तित्वसे ज्ञानका अस्तित्व नहीं है । 
उसके प्रति उत्तर इस प्रकार कि ज्ञानवस्तुका अपने अस्तित्वसे श्रस्तित्व है । उसके भेद 
चार हैं-..ज्ञानमात्र जीववस्तु स्वद्रव्यपने प्रस्ति, स्वक्षेत्रपने भ्रस्ति, स्वकालपने श्रस्ति, 
स्वभावपने अस्ति । परद्रव्यपने नास्ति, परक्षेत्रपने नास्ति, परकालयने नास्ति, परभाव- 
पने नास्ति । उनका लक्षण--स्वद्रव्य-निविकल्प मात्र वस्तु, स्वक्षेत्र-आधारमात्न वस्त- 
का प्रदेश, स्वकाल-वस्तुमात्रकी मूल अवस्था, स्वभाव-वस्तुकी मूलकी सहज वाक्ति । 
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पर द्रव्य-सविकल्प भेद-कल्पना, परक्षेत्र-जो वस्तुका आधारभूत प्रदेश निधिकल्प वस्तु- 
मात्ररूपसे कहा था बही प्रदेश सविकल्प भेद कल्पनासे परप्रदेश बुद्धिगोचररूपसे कहा 
जाता है । परकाल-द्वब्यकी मूलकी निर्विकल्प भ्रवस्था, वही ग्रवस्थान्तर भेदरूप कल्पना- 
से परकाल कहलाता है। परभाव-द्रथ्यकी सहज शक्तिके पर्यायरूप अनेक श्रंश द्वारा 
भेदकल्पना, उसे प्रभाव कहा जाता है। “पशु: नश्यति” एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव 
जीवस्वरूपको नहीं साध सकता है। कैसा है? “परितः शृन्य:” सर्व प्रकार 
तत्त्वज्ञानसे शून्य है। किस कारण से ? “स्वद्रव्यानवलोकनेन” [ स्वद्रन्य ] निविकल्प 
वस्तुमात्रके [ अनबलोकनेन ] नहीं प्रतीति करनेके कारण । और कंसा है? 
“प्रत्यक्षलिखितस्फुटस्थिरपरद्रव्यास्तितावश्चित:” [ प्रत्यक्ष ] असहायरूपसे [ आलिखित ] 
लिखे हुएके समान [ स्फूट ] जैसेका त॑सा [ स्थिर ] भ्रमिट जो [ परद्रव्य ] ज्ञेयाकार 
ज्ञानका परिणाम उससे माना जो [ अस्तिता ] अस्तित्व उससे [ बच्ितः ] ठगा गया है 
ऐसा है एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव । “तु स्याद्यादी पूर्णो भवन्‌ जीवति” [ तु ] एकांत- 
वादी कहता है उस प्रकार नहीं है [ स्याद्वादी ) सम्यग्हष्टि जीव [ पूर्णो भवन ] पूर्ण 
होता हुआ [ जीवति ] ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा साध सकता है-अनुभव कर सकता 
है । किसके द्वारा ? “स्वद्रव्यास्तितया” [ स्वद्रव्य ) निविकल्प ज्ञानशक्तिमात्र वस्तु 
उसके [ अस्तितया ] अस्तित्वपनेके द्वारा । क्‍या करके ? “निपुणं निरूप्य” ज्ञानमात्र 
जीववस्तुका भ्पने अ्रस्तित्वले किया है अनुभव जिसने ऐसा होकर। किसके द्वारा ? 
“विशुद्धयोधमहसा” [ विशुद्ध ] निर्मेल जो [ बोध ] भेदशान उसके [ महसा ] प्रतापके 
द्वारा । कैसा है ? “सद्यः समुन्मज्जता” उसी कालमें प्रगट होता है ॥६-२५२॥ 
( शादू लविक्रीडित ) 

सर्वेब्रव्यमयं प्रपद्य पुरुष दुर्वासनावासितः 

स्वद्रव्यध्ग्मतः पशु: किल परद्रव्येषु विधभाम्यति । 

स्याह्रादो तु समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तितां 

जानन्निर्मलशुद्धबोधसहिमा स्वद्रव्यमेवाभ्रयेत्‌ ॥७-२५३॥। 

खण्डान्बय सद्दित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा 

है जो बस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इसलिए समस्त ज्ञेय वस्तु 
ज्ञानमें गर्भित मानता है। ऐसा कहता है--उष्णको जानता हुआ ज्ञान उष्ण है, शीतल- 
को जानता हुआ ज्ञान शीतल है । उसके प्रति उत्तर इस प्रकार है कि ज्ञान ज्ेयका 
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ज्ञायकमात्र तो है, परन्तु शैयका गुरा शेयमें है, ज्ञानमें शेयका गुण नहीं है। वही कहते 
हैं-“किल पशु: विश्वाम्यति” [ किड ) अ्रवश्य कर [ पशु: ) एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि 
जीव [ विश्राम्यति ] वस्तु स्वरूपको साधनेके लिए असमर्थ होता हुआ अत्यन्त खेदखिन्न 
होता है । किस कारणसे ? “परद्रव्येषु स्वद्रव्यश्रमतः” [ परद्रव्येषु ] ज्ेयको जानते हुए 
ज्ञेयकी आरकृतिरूप परिणमता है ज्ञान, ऐसी जो ज्ञानकी पर्याय, उसमें [ स्वद्रव्य ] निवि- 
कल्प सत्तामात्र ज्ञानवस्तु होनेकी [ भ्रमतः ] होती है ञ्रांति । भावार्थ इस प्रकार है कि 
जिस प्रकार उष्णको जानते हुए उष्णकी आक्ृतिरूप ज्ञान परिणमता है ऐसा देख कर 
ज्ञानका उष्णस्वभाव मानता है मिथ्याहृष्टि जीव । कंसा होता हुआ ? “दुर्वासनाबासित:” 

दु्वासना ] अनादिका मिथ्यात्व संस्कार उससे [ वासितः ] हुआ है स्वभावसे भ्रष्ट ऐसा । 
ऐसा क्यों है ? “सर्वेद्रव्यमयं पुरुषं प्रपद्य” [ संद्रव्य ] जितने समस्त द्रव्य हैं उनका जो 
द्रव्यपना [ मय॑ ]) उस मय जीव है श्रर्थात्‌ उतने समस्त स्वभाव जीवमें हैं ऐसा [ पुरुष ] 
जीव वस्तुको [ ग्रपद्र॒ ] प्रतीतिरूप मान कर । ऐसा मिथ्याहृष्टि जीव मानता है। “तु 
स्थाद्गादी स्वद्रव्यं आश्रयेत्‌ एव” [ तु ] एकान्तवादी मानता है वसा नहीं है, स्याद्वादी 
मानता है बैसा है। यथा-न स्पाद्वादी ] अनेकान्तवादी [ झ्वद्वव्यं आशभ्रयेत्‌ | ज्ञानमात्र 
जीववस्तु ऐसा साध सकता है-अनु भव कर सकता है। सम्यग्हश्ि जीव [ एबं ] ऐसा ही 
है । कैसा है स्पाद्गादी ? “समस्तवस्तुषु परद्रव्यात्मना नास्तितां जानन्‌” [ समस्तवन्तुषु ] 
ज्ञानमें प्रतिबिम्बित हुआ है समस्त ज्ञेयका स्वरूप, उसमें [ परद्रव्यात्मना ] श्रनु भवता है 
ज्ञानवस्तुसे भिन्नपना, उसके कारण [ नास्तितां जानन्‌ ] नास्तिपना अनुभवता हुआ । 
भावार्थ इस प्रकार है कि समस्त श्ेय ज्ञानमें उद्दीपित होता है परन्तु शेयरूप है, ज्ञानरूप 
नहीं हुआ है । कैसा है स्याद्रादी ? “निर्मलशुदबोधमहिमा” [ निमल ] मिथ्यादोषसे 
रहित तथा [ शुद्ध ] रागादि अशुद्ध परिणतिसे रहित ऐसा जो [ बोध ] अनुभवज्ञान 
उससे है [ महिप्रा ] प्रताप जिसका ऐसा है ॥॥७-२५३॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
भिन्‍नक्षेत्रनिषण्णबोध्यनियतव्यापारनिष्ठ: सदा 
सीदत्येब बहिः पतंतमभितः पश्यन्पुमांस पशः । 


स्वक्षेत्रास्तितया निरुद्धरभसः स्याद्रादवेदी पन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिखातबोध्यनियतव्यापारशक्तिसंवन ।८-२४५४॥ 
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खण्डान्यय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव ऐसा 

है कि जो वस्तुको पर्यायरूप मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानत्ता है, इसलिए जितना समस्त 

वस्तुका है आधारभूत प्रदेशपुशञ्न, उसको जानता है ज्ञान । जानता हुआ उसकी आकृतिरूप 

परिणमता है ज्ञान | इसका नाम परक्षेत्र है। उस क्षेत्रको ज्ञानका क्षेत्र मानता है। 
एकांतवादी मिथ्यादहृष्टि जीव उस क्षेत्रसे सबंथा भिन्न है चेतन्य प्रदेशमात्र ज्ञानका क्षेत्र, 
उसे नहीं मानता है । उसके प्रति समाधान ऐसा कि ज्ञान वस्तु परक्षेत्रको जानती है 

परन्तु अपने क्षेत्ररूप है। परका क्षेत्र ज्ञानका क्षेत्र नहीं है। वही कहते हैं--“पशु: 
सीदति एव” [ पशु) ) एकान्तवादी मिथ्याहष्टि जीव [ सीदति ) ओलोंके समान 
गलता है । ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा नहीं साध सकता है। [ एवं ] निश्चयसे ऐसा 

ही है । कैसा है एकान्तवादी ? “भिन्नक्षेत्रनिषण्णबोध्यनियतव्यापारनिष्ठ:” [ मिन्‍्नतलेत्र ] 

अपने चेतन्य प्रदेशसे अन्य है थो समस्त द्र॒व्योंका प्रदेशपुत्ष॒ उससे [ निषण्ण ] उसकी 

आक्ृतिरूप परिणमा है ऐसा जो [ बोध्यनियतव्यापार ] ज्ञेय-ज्ञायकका अवध्य सम्बन्ध, 
उसमें [ निष्ठः ] निष्ठ है ग्र्थात्‌ एतावन्मात्रको जानता है ज्ञानका क्षेत्र, ऐसा है एकान्त- 

वादी मिथ्यादृष्टि जीव । “सदा” अनादि कालसे ऐसा ही है। और कंसः है मिथ्यादृष्टि 
जीव ? “अभित: बहि: पतन्‍्तं पुमांसं पश्यन्‌” [ अमितः ] मूलसे लेकर [ बह्दि। फतन्तं ] 

परक्षेत्ररूप परिणमा है ऐसे [ पुमांस ] जीववस्तुको [ पश्यन्‌ ] मानता है-अनु भवता है, 

ऐसा है मिथ्याहृष्टि जीव । “पुन: स्याद्वादवेदी तिष्ठति” [ पुनः ] एकान्तवादी जैसा 

कहता है बसा नहीं है किन्तु [ स्पाद्गादवेदी ) अ्रनेकान्तवादी [ तिष्ठति | जैसा मानता 

है वैसी वस्तु है। भावार्थ इस प्रकार है कि वह वस्तुको साध सकता है। कैसा है 

स्पाद्वादी १ “स्वक्षेत्रास्तितया निएद्धरभस:” [ स्कक्षेत्र ] समस्त परद्रव्यसे भिन्न अपने 
स्वरूप चंतन्यप्रदेश उसकी [ अस्तितया ]) सत्तारूपसे [ निरुद्धर्मसः ] परिण्मा है 

ज्ञानका सर्वेस्व जिसका, ऐसा है स्याद्रादी। और कैसा है ? “आत्मनिस्रातबोष्यनियत 

व्यापारशक्ति: भवन्‌” [ आत्म ] ज्ञानवस्तुमें [ निखात ] ज्ञेय प्रतिबिम्बरूप है जो ऐसा 

. [ बोध्यनियतव्यापार ) ज्ञेय-ज्ञायकरूप अवश्य सम्बन्ध, ऐसा [ शक्ति। ] जाना है ज्ञान- 
वस्तुका सहज जिसने ऐसा [ भन्‌ ] होता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि शानमात्र 

जीव वस्तु परक्षेत्रको जानता है ऐसा सहज है। परन्तु अपने प्रदेशोंमें है पराये प्रदेशों 

'में नहीं है ऐसा मानता है स्याह्वादी जीव, इसलिए वस्तुको साध सकता है-अनुभव कर 

सकता है (८-२५४।॥। 


२२२ समयसा र-कलश 


(शादूं लविक्रीडित ) 
स्वक्षेत्रस्थितये पृथग्विधपरक्षेत्रस्थितार्थोज्क्षनात्‌ 
तुच्छीभूय पशुः प्रणश्यति चिदाकारान्‌ सहार्थवंसन्‌ । 
स्याह्यदो तु बसन्‌ स्वधामनि परक्षेत्रे विदन्नास्तितां 
त्यकतार्थो5पि न तुच्छतामनुभवत्याकारकर्षो परान्‌ ॥६-२५५॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्याहृष्टि एकान्त- 
वादी जीव ऐसा है कि वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इसलिए 
ज्ञेग वस्तुके प्रदेशोंको जानता हुआ ज्ञानको अशुद्धपना मानता है । ज्ञानका ऐसा ही 
स्वभाव है-वह ज्ञानकी पर्याय है ऐसा नहीं मानता है । उसके प्रति उत्तर ऐसा कि 
ज्ञान वस्त्‌ अपने प्रदेशोंमें है, ज्ेयके प्रदेशोंको जानती है ऐसा स्वभाव है, अशुद्धपना 
नहीं है ऐसा मानता है स्याद्वादी । यही कहते हैं-- पशु: प्रणश्यति” [ पशुः ] एकान्त- 
वादी मिथ्यादृष्टि जीव [ प्रणश्यति ] वस्तुमात्र साधनेसे भ्रष्ट है-अनुभव करनेसे भ्रष्ट है। 
कैसा होकर भ्रष्ट है ? “तुच्छीभूय” तत्त्वज्ञानसे शून्य होकर । और कैसा है ? “अर्थ: 
सह चिदाकारान्‌ वमन्‌” [ अर्थ! सह ] ज्ञानगोचर हैं जो ज्ञेयके प्रदेश उनके साथ 
[ चिदाकारान्‌ ] ज्ञानकी शक्तिको अथवा ज्ञानके प्रदेशोंको [ बमन्‌ ] मूलसे वमन किया 
है भ्र्थात्‌ उनका नास्तिपना जाना है जिसने ऐसा है। और कंसा है ? “पृथरिवधिपर- 
क्षेत्रस्थितार्थोज्मनात्‌” [ पृथमिधि ] पर्यायरूप जो [ परक्षेत्र ] ज्ञेग वस्तुके प्रदेशोंको 
जानते हुए होती है उनकी आक्ृतिरूप ज्ञानकी परिणति उसरूप [ स्थित ] परिणमती 
जो [ अथ ] ज्ञानवस्तु उसको [ उज्हनात्‌ ] ऐसा ज्ञान अशुद्ध है ऐसी बुद्धि कर त्याग 
करता हुआ, ऐसा है एकान्तवादी । किसके निमित्त ज्ञेय परिणति ज्ञानको हेय करती 
है “स्वक्षेत्रस्थितये” [ स्वत्षेत्र ] ज्ञानके चैतन्य प्रदेशकी [ स्थितये ] स्थिरताके 
निमित्त । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानवस्तु ज्ञेयके प्रदेशोंक जानपनासे रहित होवे तो 
शुद्ध होवे ऐसा मानता है एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव । उसके प्रति स्याद्वादी कहता 
है-- तु स्याद्वादी तुच्छतां न अ्नुभवति” [ तु ] एकान्तवादी मानता है वसा नहीं है, 
स्याद्वादी मानता है वेसा है। [ स्याद्गादी ] अनेकान्तदृष्टि जीव [ तुच्छतां ] ज्ञानवस्तु 
ज्ेयके क्षेत्रको जानती है, अपने प्रदेशोंसे स्वथा शून्य है ऐसा [ न अनुभवति ] नहीं 
मानता है। ज्ञानवस्तु ज्ञेयके क्षेत्रको जानती है, ज्ञेय क्षेत्ररूप नहीं है ऐसा मानता है । 
केसा है स्याद्वादी ? “त्यक्ताथें: अपि” ज्ञेय क्षेत्रकी आकृतिरूप परिगामता है ज्ञान ऐसा 
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मानता है तो भी ज्ञान अपने क्षेत्ररूुप है ऐसा मानता है। और कैसा है स्याद्वादी ? 
“स्वधामनि वसन्‌” ज्ञान वस्तु अपने' प्रदेश्योंमें है ऐसा अ्नुभवता है। और कैसा है ? 
“परक्षेत्रे नास्तितां विदन्‌” [ परक्षेत्रे | शेय वस्तुकी श्राकृतिरूप परिणमा है ज्ञान उसमें 
[ नास्तितां विदन्‌ ] नास्तिपना मानता है अर्थात्‌ जानता है तो जानो तथापि एतावन्मात्र 
ज्ञानका क्षेत्र नहीं है ऐसा मानता है स्याद्वादी । और कंसा है ? “परात्‌ आकारकर्षी' 
परक्षेत्रकी आकृतिरूप परिणमी है ज्ञानकी पर्याय, उससे भिन्न रूपसे ज्ञानवस्तुके प्रदेशोंका 
अनुभव करनेमें समर्थ है, इसलिए स्याद्गाद वस्तुस्वरूपका साधक, एकान्तपना वस्तु- 
स्वरूपका घातक । इस कारण स्यथाद्वाद उपादेय है ॥६-२५५॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 
पूर्वालम्बितबोध्यनाशसमये ज्ञानस्य नाशं विदन्‌ 
सीदत्येव न किडिचनापि कलयसत्यन्ततुच्छ: पशु: । 
झस्तित्वं निजकालतो उस्य कलयन्‌ स्याद्वादवेदी पुनः 
पूर्णस्तिष्ठति बाह्यवस्तुषु मुहुभ्‌ त्वा विनश्यत्स्वपि ॥१०-२५६॥ 


खण्डान्यय सद्दित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि जीव 
ऐसा है जो वस्तुको पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है। तिस कारण ज्ञेय 
वस्तुके ग्रतीत अनागत वर्तेमान कालसम्बन्धी ग्ननेक अवस्थाभेद हैं, उनको जानते हुए 
ज्ञानके पर्यायरूप अनेक अवस्था भेद होते हैं। उनमें ज्ञेयसम्बन्धी पहला अवस्थाभेद 
बिनशता है। उस अरवस्थाभेदके विनाश होनेपर उसकी आकृतिरूप परिणमा ज्ञान- 
पर्यायका अवस्थाभेद भो विनशता है। उसके-ग्रवस्थाभेदके विनाश होनेपर एकान्त- 
वादी मूलसे ज्ञान वस्तुका विनाश मानता है । उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि 
ज्ञानवस्तु अवस्थाभेदद्वारा विनशती है, द्रव्यरूपसे विचारनेपर प्रपना जानपनारूप 
भ्रवस्थाद्वारा शाववत है, न उपजती है न विनशती है ऐसा समाधान स्याह्वादी करता 
है । यही कहते हैं-- 'पशुः सीदति एव” [ पशुः ] एकान्तवादी [ सीदति ] वस्तुके 
स्वरूपको साधनेके लिए भ्रष्ट है। [ एवं ] अवश्य ऐसा है। कैसा है एकान्तवादी ? 
“अ्रत्यन्ततुच्छ:” वस्तुके अस्तित्वके ज्ञानसे अति ही शून्य है। और कंसा है ? “न 
किड्चन अपि कलयन्‌” [ न किज्वन ] जशेय अवस्थाका जानपनामात्र ज्ञान है, उससे 
भिन्न कुछ वस्तुरूप ज्ञानवस्तु नहीं है [ अपि ] प्रंशमात्र भी नहीं है। [ कलयन्‌ ] 
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ऐसी अ्रनुभवरूप प्रतीति करता है। और कैसा है ? “पूर्वालम्बितबोध्यनाशसमये ज्ञानस्य 
नाथ विदन्‌” [ पूर्व ] किसी पहले अवसरमें [ आलम्बित ] जानकर उसकी आकृतिरूप॑ 
हुई जो [ बोध्य ] शेयाकार ज्ञानपर्याय उसके [ नाशसमये ] विनाशसम्बन्धी किसी प्रन्य 
अवसरमें [ ड्ञानस्य ] ज्ञानमात्र जीववस्तुका [ नाझ विदन्‌ ] नाश मानता है। ऐसा है 
एकान्तवादी मिथ्याहृष्टि जीव। उसको स्याद्वादी सम्बोधन करता है-.. पुनः स्याद्वादवेदी 
पूर्ण: तिष्ठति” [ पुनः ] एकान्तदृष्टि जिस प्रकार कहता है उस प्रकार नहीं है, 
स्याह्गादी जिस प्रकार मानता है उस प्रकार है- [ स्पाद्वादवेदी ] अनेकान्त अनुभवशील 
जीव [ पृण. तिष्ठति ] त्रिकालगोचर ज्ञानमात्र जीववस्तु ऐसा अनुभव करता हुआ उस 
पर दृढ़ है । कैसा दृढ़ है ? “बाह्मवस्तुष्ठ मुहुः भूत्वा विनव्यत्सु अपि” [ बाह्मयवस्तुषु ] 
समस्त ज्ञेय भ्रथवा ज्ञेयाकार परिरमे ज्ञानपर्यायके अनेक भेद सो वे [ मुह्ः भूत्वा ] 
झनेक पर्यायरूप होते हैं [ विनश्यत्सु अपि ) अनेक बार विनाशको प्राप्त होते हैं तो 
भी दृढ़ रहता है। और कैसा है ? “अस्य निजकालत: अस्तित्वं कलयन्‌” [ अस्य ] 
ज्ञानमात्र जीववस्तुका [ निञ्रकालतः ] त्रिकाल शाश्वत ज्ञानमात्र अवस्थासे [ अस्तित्व 
कलयन ] वस्तृपना भ्रथवा अस्तिपना अनुभवता है स्याद्रादी जीव ॥१०-२५६॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
भ्र्थालम्बनकाल एवं कलयन्‌ ज्ञानस्य सत्त्वं बहि- 
शेयालम्बनलालसेन मनसा आस्यन्‌ पशुनेश्यति । 
नास्तित्वं परकालतो 5सथ कलयन्‌ स्याद्वादवेंदी पुन- 
स्तिष्ठत्यात्मनिखातनित्यसहजज्ञानंकपु जोभवन्‌ ॥ ११-२५७॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि एकान्त- 
वादी ऐसा है जो वस्तुको द्रव्यमात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इसलिए ज्ञेयकी 
अनेक अवस्थाओंको जानता है ज्ञान । उनको जानता हुआ उन आकृतिरूप परिणमता 
है ज्ञान | ये समस्त हैं ज्ञानकी पर्याय, उन पर्यायोंको ज्ञानका अस्तित्व मानता है 
मिथ्यादृष्टि जीव । उसके प्रति समाधान इस प्रकार है कि ज्ञेयकी श्राकृतिरूप परिणमती 
हुई जितनी ज्ञानकी पर्याय हैं उनसे ज्ञानका अस्तित्व नहीं है ऐसा कहते हैं---“ पशु: 
नह्यति” [ पछु) ] एकान्तवादी [ नश्यति ] वस्तुस्वरूपको साधनेसे भ्रष्ट है। कैसा है 
एकान्तवादी ? “ज्ेयालम्बनलालसेन मनसा बहिः अ्राम्यन” [ ज्रेय ] समस्त द्रव्यरूप 
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[ आलम्बन ] शेयके अवसर ज्ञानकी सत्ता ऐसा .निरचयरूप [ लालसेन ] है अभिप्राय 
जिसका ऐसे [ मनसा ] मनसे [ बहिः आम्यन ] स्वरूपसे बाहर उत्पन्न हुआ है भ्रम 
जिसको ऐसा है । और कैसा है ?. “अर्थालम्ब्रनकाले ज्ञानस्य सत्त्वं कलयन्‌ एव” [अध] 
जीवादि समस्त शैय वस्तुको [ आलम्षन ] जानते [ काले ] समय ही [ ज्ञानस्थ ] शञान- 
मात्र वस्तुकी [ सत्तं ] सत्ता है [ कलयन्‌ ] ऐसा अनुभव करता है। [एबं ] ऐसा 
ही है। उसके प्रति स्याद्वादी वस्तुकी सिद्धि करता है--“पुनः स्याद्वादवेदी तिष्ठति” 
[ पुनः ] एकान्तवादी जैसा मानता है वैसा नहीं है, जैसा स्याद्वादी मानता है वैसा है । 
[ स्पाद्ादवेदी ] भनेकान्तवादी [ तिष्ठति ] वस्तुस्वरूप साधनेके लिए समर्थ है। कैसा है 
स्याद्गादी ? अस्य परकालतः नास्तित्व॑ कलयन्‌” [ अस्य ) ज्ञानमात्र जीव वस्तुका 
[ परकालतः ] शैयावस्थाके जानपने से [ नास्तित्वं ] नास्तिपना है ऐसी [ कलयन्‌ ] 
प्रतीति करता है। स्याद्रादी । और कंसा है ? “श्रात्मनिखातनित्यसहजज्ञानेकपुक्लीभवन्‌ 
[ आत्म ] ज्ञानमात्र जीववस्तु्में [ निखात ] भ्रनादिसे एक वस्तुरूप [ नित्य ] भ्रविनश्वर 
[ सहज ] उपाय बिना द्रव्यके स्वभावरूप ऐसी जो [ ज्ञान ] जानपनारूप शक्ति तद्गूप 
[ एकपुक्नीमचन्‌ ] मैं जीव वस्तु हूँ, अ्रविनश्वर ज्ञानस्वरूप हूं ऐसा अनुभव करता हुआ । 
ऐसा है स्यथाह्रादी ॥११-२५७॥ 


( शादू लविकरीडित ) 


विश्वान्तः परभावभावकलना स्ित्यं बहियंस्तुषु 

नश्यत्येव पशुः स्वभावमहिमन्येकान्तनिश्चेतन: । 
सर्वस्मान्नियतस्वभावभवनज्ञानादिभकतो भवन्‌ 

स्याद्ादी तु न नाश मेति सहजस्पष्टीकृतप्रत्ययः ॥१२-२५८॥। 


खण्टान्यय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकान्तवादी मिथ्या- 
दृष्टि जीव ऐसा है कि वस्तुको पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है, इसलिए 
जितनी समस्त ज्ञेय वस्तुओंके जितने हैं शक्तिरप स्वभाव उनको जानता है ज्ञान । 
जानता हुमा उनकी आकृतिरूप परिणमता है । इसलिए शैयकी शक्तिकी झ्ाकृतिरूप हैं 
ज्ञानकी पर्याय, उनसे ज्ञानवस्तुकी सत्ताकों मानता है। उनसे भिन्न है अपनी शक्तिकी 
सत्तामात्र उसे नहीं मानता है | ऐसा है एकान्तवादी । उसके प्रति स्याह्रादी समाधान 
करता है कि ज्ञान मात्र जीववस्तु समस्त शेयशक्तिको जानती है ऐसा सहज है ।. परन्तु 
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अपनी ज्ञानशक्तिसे अस्तिरूप है ऐसा कहते हैं--“पशु: नश्यति एव” [ पछु) ] एकान्त- 
वादी [ नश्यति ] वस्तुकी सत्ताको साधनेसे भ्रष्ट है। [ ्वं ] निशचयसे। कैसा है 
एकान्तवादी ? “बहिः वस्तुषु नित्यं विश्रान्त:” [ बह्दि; बस्तुषु | ससस्‍्त ज्ञेय वस्तुकी 
अनेक शक्तिकी आकृतिरूप परिणमी है ज्ञानकी पर्याय, उसमें [ नित्य विभ्रान्तः ] सदा 
विश्रान्त है भ्र्थात्‌ पर्यायमात्रको जानता है ज्ञानवस्तु, ऐसा है निश्चय जिसका ऐसा हे । 
किस कारणासे ऐसा है ? “परभावभावकलनात्‌” [ परभाव ) ज्ेयकी शक्तिकी आकृति- 
रूप है ज्ञानकी पर्याय उसमें [ भावकलनात्‌ ] अवधार किया है ज्ञानवस्तुका अस्तिपना 
ऐसे भूठे अभिप्रायक कारण । और कंसा है एकांतवादी ? “स्वभावसहिमनि एकान्त- 
निश्चेतन:” [ स्रभाव ] जीवकी ज्ञानमात्र निजशक्तिके [ महिमनि ] अनादिनिधन शाइवत 
प्रतापमें [ एकांतनिश्वेतनः ] एकान्तनिरचेतन है भ्र्थात्‌ उससे सर्वथा शून्य है। भावार्थ 
इस प्रकार है कि स्वरूपसत्ताको नहीं मानता है ऐसा है एकान्तवादी, उसके प्रति स्थाद्वादी 
समाधान करता है--“तु स्याद्वादी नाशं न एति” [ त्‌] एकान्तवादी मानता है उस 
प्रकार नहीं है, स्याह्गादी मानता है उस प्रकार है। [ स्थाद्वादी ] अनेकान्तवादी [ नाश ] 
विनाशको [ न एति ] नहीं प्राप्त होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र वस्तुकी 
सत्ताकों साध सकता है। कंसा है पअनेकान्तवादी जीव ? “सहजस्पष्टीकृतप्रत्यय:' 
[ सहज ] स्वभाव शक्तिमात्र ऐसा जो अ्रस्तित्व उस सम्बन्धी [ स्पष्टीकृत ] हृढ़ किया है 
[ प्रत्ययः ] भ्रनुभव जिसने ऐसा है। और कंसा है ? “सर्वस्मात्‌ नियतल्वभावभवनन्ञानात्‌ 
विभक्त: भवन्‌” [ स्वस्माद ] जितने हैं [ नियतस्वभाव ] अपनी अपनी शक्ति विराजमान 
ऐसे जो शेयरूप जीवादि पदार्थ उनकी [ भवन ] सत्ताकी आकतिरूप परिणमी है ऐसी 
[ ज्ञानात्‌ ) जीवके ज्ञानगुणकी पर्याय, उनसे [ विभक्तः मवन्‌ ] भिन्न है ज्ञानमात्रसत्ता 
ऐसा अनुभव करता हुआ ॥ १२-२५८॥। 
( शादू लविक्रीडित ) 

भ्रध्यास्यात्मनि सर्वभावभवन शुद्धस्वभावच्यत 

सर्वेत्राप्पनिवारितो गतसय: स्वेरं पशः फ्रीडति । 

स्थाह्ादी तु विशुद्ध एवं लसति स्वश्य स्वभाव भरा- 

दारूढः परभावभाववि रहृव्यालोकनिष्कंपित: ॥ १३-२५ ४॥। 

खण्डान्बय सहित अथे--भावार्थ इस प्रकार है, कि कोई एकान्तवादी मिध्यादृष्टि 

जीव ऐसा है जो वस्तुको द्रव्यमात्र मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है। इसलिए जितनी 
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हैं ब्रेय वस्तु, उनकी अनन्त हैं शक्ति, उनको जानता है ज्ञान; जानता हुआ ज्वेयकी शक्ति- 
की आकृतिरूप परिणमता है, ऐसा देखकर जितनी श्ेयकी शक्ति उतनी ज्ञानवस्तु ऐसा 
मानता है मभिथ्याहृष्टि एकांतवादी । उसके प्रति ऐसा समाधान करता है स्याद्वादी कि 


ज्ञानमात्र जीववस्तुका ऐसा स्वभाव है कि समस्त शेयकी शक्तिको जाने, जानता हुझा 
उसकी भआआाकृतिरूप परिणमता है। परन्तु ज्ञेयकी शक्ति श्ञेयमें है, ज्ञानवस्तुमें नहीं है । 
ज्ञानकी जाननेरूप पर्याय है, इसलिए ज्ञानवस्तुकी सत्ता भिन्न है ऐसा कहते हैं--“पशुः 
स्वैरं क्रीडति” [ पछुः ] मिथ्यादृष्टि एकान्तवादी [ स्वर क्रीलति ] हेय पादेय ज्ञानसे 
रहित होकर स्वेच्छाचाररूप प्रवतेता है। भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञेयकी शक्तिको 
ज्ञानसे भिन्न नहीं मानता है। जितनी ज्ञेयकी शक्ति है उसे ज्ञानमें मानकर नाना शक्ति- 
रूप ज्ञान है, शेय है ही नहीं ऐसी बुद्धिरूप प्रव्तंता है। कैसा है एकान्तवादी ? “शुद्ध- 
स्वभावच्युत:” [ शुद्धस्वभाव ] ज्ञानमात्र जीववस्तुसे [ च्युतः ) च्युत है अर्थात्‌ उसको 
विपरीतरूप अनुभवता है | विपरीतपना क्यों है ? “सर्वभावभवनं आझात्मनि अध्यास्य 
[ सर्व ] जितनी जीवादि पदार्थरूप शेय वस्तु उनके [ भाव ] शक्तिरूप ग्रुण पर्याय झंश- 
भेद उनकी [ भवन ] सत्ताको [ आत्मनि ] ज्ञानमात्र जीव वस्तुमें [ अध्यास्य ] प्रतीति 
कर । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानगोचर है समस्त द्रव्यकी शक्ति । उनकी आक्ृतिरूप 
परिणमा है ज्ञान, इसलिए सर्व शक्ति ज्ञानकी है ऐसा मानता है। ज्ञेयकी तथा ज्ञानकी 
भिन्न सत्ता नहीं मानता है । और कंसा है ? “सर्वेत्र अपि अनिवारित: गतभयः” [ सब्र ] 
स्पर्श रस गन्ध वर्ण शब्द ऐसा इन्द्रियविषय तथा मन वचन काय तथा नाना प्रकार 
शेयकी शक्ति, इनमें [ अपि ] अवश्य कर [ अनिवारितः ] मैं शरीर, मैं मन, मैं वचन, 
मैं काय, मैं स्पर्श रस गन्ध वर्ण शब्द इत्यादि परभावकों भ्रपना जानकर प्रवतंता है; 
[ गतभय॥ | मिथ्यादृष्टिके कोई भाव परभाव नहीं है जिससे डर होवे; ऐसा है एकान्त- 
वादी । उसके प्रति समाधान करता है स्याद्वादी--“तु स्याद्वादी विशुद्ध एव लसति[ तु ] 
जिस प्रकार मिथ्याहृष्टि एकान्तवादी मानता है उस प्रकार नहीं है, जिस प्रकार स्याद्वादी 
मानता है उस प्रकार है-.[ स्याह्ादी ) अनेकान्तवादी जीव [ बिशुद्ध एवं लसति ] 
मिथ्यात्वसे रहित होकर प्रवर्तता है। कैसा है स्याद्वादी ? “स्वस्थ स्वभाव भरातृ 
आरूढ:” [ स्वस्थ स्वभाव ] ज्ञानवस्तुकी जानपनामात्र शक्ति उसकी [ भराद आरूढः ] 
अति ही प्रगाढ़रूपसे प्रतीति करता है। और कंसा है ? “परभावभावविरहव्यालोक- 
निःकम्पित:” [ परभाव ] समस्त शेयकी अनेक शक्तिकी आकृतिरूप परिणामा है ज्ञान, 
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इस रूप [ माव ] मानता है जो ज्ञान वस्तुका अस्तित्व, तद्रप [ बिरद्द ] विपरीत बुढिके 
त्यागसे हुई है [ व्यालोक ] सांची दृष्टि, उससे हुआ है [ निःकम्पितः ] साक्षात्‌ अमिट 
अनुभव जिसको ऐसा है स्याद्वादी ॥१३-२५६॥ 


(शादू लविक्रीडित ) 
प्रादुर्भावविराममुद्रितवहज्ज्ञानांशनानात्मना 
निर्शानात्क्षणभंगसंगपतितः प्रायः पशुनेश्यति । 
स्थाद्रादो तु चिदात्मना परिमृशंश्चिह्स्तु नित्योदित॑ 
टंकोत्कीरणंघनस्वभावमहिमज्ञानं भवन्‌ जीवति ॥१४-२६०॥। 


खण्डान्बय सहित अथ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई एकांतवादी मिथ्यादृष्टि 
ऐसा है जो बस्तुको पर्यायमात्र मानता है, द्रव्यरूप नहीं मानता है, इसलिए अखण्ड धारा- 
'प्रवाहरूप परिणमता है ज्ञान, उसका होता है प्रति समय उत्पाद-व्यय । इसलिए पर्यायका 
विनाश होने पर जीवद्रब्यका विनाश मानता है। उसके प्रति स्थाद्रादी ऐसा समाधान 
करता है कि पर्यायरूपसे देखनेपर जीव वस्तु उपजती है विनष्ट होती है, द्रव्यरूपसे 
देखनेपर जीव सदा शाइबत है । ऐसा कहते हैं--“पशु: नश्यति” [ पशु! ] एकांतवादी 
जीव [ नश्यति ] शुद्ध जीववस्तुको साधनेसे भ्रष्ट है। कैसा है एकान्तवादी “प्राय: क्षण- 
भंगसंगपतितः” [ प्रायः ] एकांतरूपसे [ क्षणभंग ] प्रति समय होनेवाले पर्यायमें विनाश- 
से [ संगपतितः | उस पर्यायके साथ-साथ वस्तुका विनाश मानता है । किस कारणासे ? 
“प्रादुर्भावविराममुद्रितवहदज्ञानांशनानात्मना निन्ननात्‌” [ प्रादुर्माव ] उत्पाद [ विराम ] 
विनाश्से [ मुद्रित ] संयुक्त [ वहत्‌ ] प्रवाहरूप जो [ ज्ञानांश ] ज्ञान गुणके अविभाग- 
प्रतिच्छेद उनके कारण हुए [ नानात्मना ) अनेक अवस्थाभेदके [ निर्शानात्‌ ) जानपनेके 
कारणा । ऐसा है एकान्तवादी, उसके प्रति स्याद्वादी प्रतिबोधता है---' तु स्थाद्रादी जीवति” 
[तु ] जिस प्रकार एकांतवादी कहता है उस प्रकार एकान्तपना नहीं है । [ स्थाद्वादी ] 
अनेकांतवादी [ जीवति ] वस्तुको साधनेके लिए समर्थ है। कैसा है स्याद्वादी ? “बिद्वस्तु 
नित्योदितं परिभृशन्‌” [ चिद्स्तु ) ज्ञानमात्र जीववस्तुको [ नित्योदितं ] सर्व काल 
शाइवत ऐसा [ परिमशन ] प्रत्यक्षरूपसे श्रास्वादरूप अनुभवता हुआ । किस रूपसे ? 
“चिदात्मना” ज्ञानस्वरूप है जीववस्तु उसरूपसे । और कंसा है स्याह्मादी ? “टल्कोत्कीण- 
घनस्वभावमहिमज्ञानं भवन्‌” [ टह्कोस्कीण ] स्व काल एकरूप ऐसे [ घनस्वभाव ] भ्रमिट 
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लक्षरासे है [ महिमा ] प्रसिद्ध जिसकी ऐसी [ ज्ञान ] जीव वस्तुको [ भवन्‌ ] आप 
अझनुभवता हुआ ॥१४-२६०॥ 


( शादू लविक्रीडित ) 
टंकोत्कीर्णविशुद्धनोधविसराका रात्मतत्त्वाशया 
बांछत्युच्छलद॒च्छचित्परिणते भिन्न पशुः किझ्चन ॥ 
ज्ञानं नित्यमनित्यतापरिगमे 5प्यासादयत्यु ज्ज्वलं 
स्थाह्रादी तदनित्यतां परिमुशंश्चिद्वस्तुव॒त्तिकभात्‌ ।१५-२६१॥ 


खण्डान्बय सद्दित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि कोई मिथ्यादृष्टि एकांतवादी ऐसा 
है जो वस्तुको द्रव्यरूप मानता है, पर्यायरूप नहीं मानता है, इस कारण समस्त ज्लैयको 
जानता हुआ ज्ञेयाकार परिणमता है ज्ञान उसको अशुद्धपना मानता है एकांतवादी, ज्ञानको 
पर्यायपना नहीं मानता है। उसका समाधान स्याद्वादी करता है कि ज्ञानवस्तुको द्रव्य- 
रूपसे देखनेपर नित्य है, पर्यायरूपसे देखने पर अनित्य है, इसलिए समस्त ज्ञेयको जानता 
है ज्ञान, जानता हुआ ज्ञेयकी आकृतिरूप ज्ञानकी पर्याय परिणमती है ऐसा ज्ञानका 
स्वभाव है, अशुद्धपना नहीं है। ऐसा कहते हैं-- “पशु: उच्छुलदच्छचित्परिणते: भिन्‍न॑ 
किश्वन वाञज्छति” [ पशु) ] एकान्तवादी [ उच्छलत्‌ ] जशेयका ज्ञाता होकर पर्यायरूप 
परिणमता है उत्पादरूप तथा व्ययरूप ऐसी [ अच्छ ] अशुद्धपनासे रहित ऐसी जो [ चिह- 
परिणते! ] ज्ञान गुणकी पर्याय उससे [ भिन्‍ने ] जश्ेयको जाननेरूप परिणतिके बिना वस्तु- 
मात्र कूटस्थ होकर रहे [ किल्चन वाब्लति ] ऐसा कुछ विपरीतपना मानता है एकान्त- 
बादी । ज्ञानको ऐसा करना चाहता है-“टल्कोत्कीणेविशुद्धबोधविसराकारात्मतत्त्वाशया 
[ दह्लोत्कीण ] सर्वे काल एक समान, [ विशुद्ध ] समस्त विकल्पसे रहित [ बोध ] ज्ञान- 
वस्तुके [ विसराकार ] प्रवाहरूप [ आत्मतत्त ] जीववस्तु हो [ आझ्षया ) ऐसा करनेकी 
अभिलाषा करता है। उसका समाघान करता है स्याद्वादी---“स्याद्गादी ज्ञान नित्य॑ 
उज्ज्वलं आसादयति” [ स्थाद्वादी ] अनेकान्तवादी [ ब्वानं ] ज्ञानमात्र जीववस्तुको 
[ नित्य | सर्वकाल एक समान [ उज्ज्वल ] समस्त विकल्पसे रहित [ आसादयति | स्वाद- 
रूप अनुभवता है। “अनित्यतापरिगमे श्रपि” यद्यपि उसमें पर्यायद्वारा अनित्यपना घटित 
होता है । कैसा है स्याद्वादी ? “तत्‌ चिह्वस्तु अनित्यतां परिमृशन” [ तद । पूर्वोक्त 
[ चिट्दस्तु ] ज्ञानमात्र जीवद्रव्यको [ अनित्यतां परिमृशन्‌ ] विनश्वररूप अनुभवता हुआझा। 
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किस काररसे ? “वृत्तिक्रमात्‌” [ बृत्ति ] पर्यायके [ क्रमात्‌ ] कोई पर्याय होती है कोई 
पर्याय नाश को प्राप्त होती है ऐसे भावके कारण । भावार्थ इस प्रकार है कि पर्यायद्वारा 
जीव वस्तु अनित्य है ऐसा अनुभवता है स्याद्वादी ॥ १५-२६१॥। 
( भ्रनुष्टुप्‌ ) 
इत्यज्ञानविम॒ढानां ज्ञानमात्र प्रसाधयन्‌ । 
झात्मतत्त्वमनेकान्तः स्वयसेवानभूयते ॥१६-२६२॥॥ 
खण्डान्वय सद्दित अर्थ-.''इति भ्रनेकान्तः स्वयं अनुभूयते एव” [ इति ] पूर्वोक्त 
प्रकारसे [ अनेकान्तः ] स्याद्राद [ स्वयं ] अपने प्रतापसे बलात्कार ही [ अनुभूयते ] 
अ्रज्भजीकाररूप होता है, [ एबं ] अवश्यकर । किनको श्रद्धीकार होता है ? “अज्ञान- 
विमृढानां ” [ अन्ञान ] पूर्वोक्त एकान्तवादमें [ बिमूढानां ] मग्न हुए हैं जो मिथ्याहृष्टि 
जीव उनको । भावार्थ इस प्रकार है कि स्याद्वाद ऐसा प्रमाण है जिसे सुनते मात्र ही 
एकान्तवादी भी भ्रद्भीकार करते हैं। कसा है स्याहाद ? “आत्मतत्त्वं ज्ञानमात्रं प्रसा- 
घयन्‌” [ आत्मतस्वं ] जीवद्रव्यको [ ज्ञानमात्र॑ ) चेतना सर्वस्व [ प्रसाधयन्‌ ] ऐसा प्रमाण 
करता हुआ । भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञानमात्र जीववस्तु है ऐसा स्याद्वाद साध सकता 
है, एकान्तवादी नहीं साध सकता ॥१६-२६२॥ 
( भनुष्द्प्‌ ) 
एवं तत्त्वव्यवस्थित्या स्वं व्यवस्थापयन्‌ स्वयम्‌ । 
झलंध्यशासनं॑ जेनमनेकान्तो व्यवस्थितः ॥॥१७-२६३॥॥ 
खण्डान्वय सहित अर्थ--“एवं अ्रनेकान्त: व्यवस्थित:” [ एवं ] इतना कहनेसे 

[ अनेकान्तः ] स्याद्वादकों [ व्यवास्थितः |] कहनेका आरम्भ किया था सो पूर्ण हुआ । 
कंसा है भ्रनेकान्त ? “स्वं स्वयं व्यवस्थापयन्‌” [ स्व॑_] अनेकांतपनेको [ स्वयं ] अनेकांत- 
पनेके द्वारा | व्यवस्थापयन्‌ ] बलजोरीसे प्रमाण करता हुआ । किसके साथ ? “तत्त्व- 
व्यवस्थित्या” जीवके स्वरूपको साधनेके साथ । कैसा है अनेकान्त ? “जेनं” सर्वज्ञ वीतराग- 
प्रणीत है। और कसा है ? “अलंघ्यशासनं'” अमिट है उपदेश जिसका ऐसा है ॥ १७-२६३॥ 


स्‍ 


[१२ ] 
साध्य-साधक-अधिकार 


( वसन्ततिलका ) 

इत्याद्यनेकनिजशक्तिसुनिर्भरो 5पि 

यो ज्ञानसात्रमयर्ता न जहाति भावः । 

एयं क्रमाक्रमविवरतिविवर्तेचित्रं 

तब॒द्रव्यपर्यंयमयं चिदिहास्ति वस्तु ॥१-२६४॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--/इह तत्‌ चिद्‌ वस्तु द्रव्यपर्यंयमयं भ्रस्ति” [ हह ] 

विद्यमान [ तत्‌ ] पूर्वोक्त [ चिद्वस्तु ] ज्ञानमात्र जीवद्रव्य [ द्रब्यपर्ययमय्य अस्ति ] द्रव्य- 
गुरा-पर्यायरूप है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीव' द्रव्यका द्रव्यपना कहा । कैसा है 
जीव द्रव्य ? “एवं क्रमाक्रमविवर्तिविवर्तचित्रं” [ एवं ] पूर्वोक्त प्रकार [ क्रम ] पहला 
विनशे तो श्रगला उपजे [ अक्रम ] विशेषणरूप है परन्तु न उपजे न विनशे, इसरूप है 
[ विवर्ति ] अंशरूप भेदपद्धति उससे [ बिबत ] प्रवर्त रहा है [ चित्र ] परम अचम्भा 
जिसमें ऐसा है । भावार्थ इस प्रकार है कि क्रमवर्ती पर्याय अक्रमवर्ती ग्रुण इस प्रकार 
गुण-पर्यायमय है जीववस्तु । और कैसा है ? “य: भाव: इत्याद्यनेकनिजशक्तिसुनि्भर: 
अपि ज्ञानमात्रमयतां न जहाति” [ यश भावः ] ज्ञानमात्र जीववस्तु [ इत्यादि ] द्रव्य गुण 
पर्याय इत्यादिसि लेकर [ अनेकनिजश्नक्ति ) अस्तित्व वस्तुत्व प्रमेयत्व अगुरुलघुत्व 
सृक्ष्मत्व कतृ त्व भोकतृत्व सप्रदेशत्व श्रमृतंत्व ऐसी है। अ्रनन्त गरानारूप द्रव्यकी 
सामर्थ्यं उससे [ सुनिभर। ] सर्व काल भरितावस्थ है। [ अपि ] ऐसा है तथापि 
[ ड्ानमात्रमयतां न जद्दाति ) ज्ञानमात्र भावको नहीं त्यागता है। भावार्थ इस प्रकार है 
कि जो गुण है अथवा पर्याय है वह सर्व चेतनारूप है, इसलिए चेतनामात्र जीववस्तु है, 
प्रमाण है। भावाथे इस प्रकार है कि पूर्वमें हुई लिखी थी कि उपाय तथा उपेय 
कहूँगा । उपाय-जीव .वस्तुकी प्राप्तिका साधन ) उपेय-साध्य वस्तु । उसमें प्रथम ही 
साध्यरूप वस्तुका स्वरूप कहा, साधन कहते हैं ॥१-२६४।॥ 
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( बसन्ततिलका ) 
नंकान्तसंगतहशा स्वयमेव वस्तु- 
तत्त्वव्यवस्थितिमिति प्रविलोकयन्त: ॥ 
स्थाद्ादशुद्धामधिकामधिगम्य संतो 
ज्ञानीभवन्ति जिननीतिमलंघयन्तः ॥२-२६४५॥। 


खण्डान्वय सद्ित अर्थ--“सनन्‍्त: इति ज्ञानीभवन्ति” [ सनन्‍्तः ] सम्यर्दृष्टि जीव 
[ इति ] इस प्रकार [ ज्ञानीमवन्ति ) अनादि कालसे कमंबन्ध संयुक्त थे साम्प्रत सकल 
कर्मोंका विनाश कर मोक्षपदको प्राप्त होते हैं । कंसे हैं सन्‍तत ? “जिननीति अलंघयन्त:” 
[ जिन ] केवलीका [ नीति ] कहा हुआ जो मार्ग [ अलंघयन्तः ] उसी मार्ग पर चलते 
हैं, उस मार्गंको उल्लंघन कर अन्य माग्ग पर नहीं चलते हैं। कैसा करके ? “अधिकां 
स्याद्ादशुद्धि अधिगम्य” [ अधिकां ] प्रमाण है ऐसा जो [ स्याह्ादशुद्धि ] अनेकान्तरूप 
वस्तुका उपदेश उससे हुआ है ज्ञानका निर्मेलपना उसकी [ अधिगम्प ] सहायता पाकर | 
कंसे हैं सन्‍त ? “वस्तुतत्त्वव्यवस्थिति स्वयं एवं प्रविलोकयन्त: [ वस्तु ) जीवद्रव्यका 
[ तत््त ] जेसा है स्वरूप उसके [ व्यवस्थितिं ] द्रव्यरूप तथा पर्यायरूपको [ स्वयं एवं 
प्रविलोकयन्तः ] साक्षात्‌ प्रत्यक्षरूपसे देखते हैं। कैसे नेत्रसे देखते हैं ? “नैकांतसंगतदृशा 
[ नैकाँत ] स्थाह्मादसे [ संगत ] मिले हुए [ दशा ] लोचनसे ॥२-२६५॥ 
( वसनन्‍्ततिलका ) 

ये ज्ञानसात्रनिजभावभयोमकर्षां 

भूमि श्रयंति कथमप्यपनीतमोहा: । 

ते साधकत्वमधिगम्य भवंति सिद्धा 

मूढास्त्वमूमनुपलकभ्य परिश्रंति ॥॥३-२६६।॥ 


खण्हान्वय सहित अर्थ--'ते सिद्धा: भवन्ति” [ ते ] ऐसे हैं जो जीव वे [ सिद्धाः 
मबन्ति |] सकल कर्मकलंकसे रहित मोक्षपदको प्राप्त होते हैं। कैसे होकर ? “साधकत्वं 
प्रधिगम्य” शुद्ध जीवका भ्रनुभवगर्भित है सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्रर्प कारण रत्नन्नय, 
उसरूप परिणमा है आत्मा ऐसा होकर । ओर केसे हैँ वे ? “थे ज्ञानमात्रनिजभावमयीं 
भूमि श्रयन्ति” [ ये ] जो कोई [ ब्ानमात्र ] चेतना है सर्वस्व जिसका ऐसे [ निज्रभाव ] 
जीवद्रव्यके अनुभवरूप [ म्यी ] कोई विकल्प नहीं है जिसमें ऐसी [ भूमि ] मोक्षकी 
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कारणरूप श्रवस्थाको [ श्रयन्ति ] प्राप्त होते हैं-एकाम्र होकर उस भूमिरूप परिणमते 
हैं । कैसी है भूमि ? “अकम्पां” निहंन्द्ररूप सुख गर्भित है । कैसे हैं वे जीव ? “कर्च॑ 
अपि अपनीतमोहा:” [ कथं अपि ] भ्रनन्‍्त काल अमण करते हुए काललब्धिको पाकर 
[ अपनीत ] मिटा है [ मोहाः ] मिथ्यात्वरूप विभाव परिणाम जिनका ऐसे हैं । भावा्े 
इस प्रकार है कि ऐसा जीव मोक्षका साधक होता है “तु मूढा: भ्रम अनुपलभ्य परि- 
अमन्ति” [ तु ] कहे हुए अर्थको हृढ़ करते हैं--[ भूढाः ] नहीं है जीववस्तुका अनुभव 
जिनको ऐसे जो कोई मिथ्यादृष्टि जीव हैं वे [ अमू ] शुद्ध जीवस्वरूपके अनुभवरूप 
अवस्थाको [ अनुपलभ्य ] पाये विना [ परिभ्रमन्ति ] चतुर्मति संसारमें रुलते हैं । 
भावार्थ इस प्रकार है कि शुद्ध जीव स्वरूपका अनुभव मोक्षका मार्ग है, दूसरा मार्ग 
नहीं है ॥३-२६६।॥ 
( वसस्ततिलका ) 

स्थाह्ादकोशलसुनिश्चलसंयमाध्यां 

यो भावयत्यहरहः स्वमिहोपयकत:ः । 

ज्ञानकरियानयपरस्परतीभमेत्री- ' 

पात्रीकृत: श्रयति भूमिमिमां स एक: ॥४-२६७॥ 

खण्डान्बय सहित अ्थ---ऐसी झनुभव भूमिकाकों कैसा जीव योग्य है ऐसा 
कहते हैं---/ सः एक: इमां भूमि श्रयति” [| सः ] ऐसा [ एकः ] यही एक जातिका जीव 
[ इमां भ्ूर्मि प्रत्यक्ष शुद्ध स्वहपके अनुभवरूप अवस्थाके [ अ्रयति ] भ्रवलम्बनके योग्य 
है, भ्र्थात्‌ ऐसी भ्रवस्थारूप परिणमनेका पात्र है । कैसा है वह जीव ? “यः स्वं भहरह: 
भावयति” [ यः ] जो कोई सम्यरदृष्टि जीव [ स्‍्व॑ ] जीवके शुद्ध स्वरूपकों [ अहरहः 
भावयति ] निरन्तर अखण्ड धाराप्रवाहरूप अनुभवता है। कैसा करके श्रनुभवता है ? 
“स्याह्नादकौशलसुनिश्चलसंयमाभ्यां ” [ स्याद्वाद ] द्रव्यरूप तथा पर्यायरूप वस्तुके अनुभव- 
का [ कौशल ] विपरीतपनासे रहित वस्तु जिस प्रकार है उस प्रकारसे भ्रंगीकार तथा 
[ सुनिश्चलसंयमाम्यां ] समस्त रागादि अशुद्ध परिणतिका त्याग इन दोनोंकी सहायतासे । 
और कंसा है ? “इह उपयुक्त:” [ इह ] अपने शुद्ध स्वरूपके अनुभवमें [ उपयुक्त! ) स्वे- 
काल एकाग्ररूपसे तल्‍लीत है । और कैसा है ? “ज्ञानक्रियानयपरस्परतीक्नमैत्रीपात्रीकृत:'” 
[ ज्ञाननय ] शुद्ध जीवके स्वरूपका अनुभव मोक्षमार्ग है, शुद्ध स्वरूपके अनुभव बिना जो 
कोई क्रिया है वह सर्वे मोक्षमार्गसे शून्य है [ क्रियानय ] रागादि शभ्रशुद्ध परिणामक्रा 
३७० 
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त्याग प्राप्त हुए बिना जो कोई शुद्ध स्वरूपका अनुभव कहता है वह समस्त भूठा है; 
झनुभव नहीं है, कुछ ऐसा ही अनुभवका भ्रम है, कारण कि शुद्ध स्वरूपका अनुभव 
अशुद्ध रागादि परिणामको मेट कर होता है। ऐसा है जो ज्ञाननय तथा क्रियानय उनका 
है जो[ परस्परतीतमेत्री ] परस्पर श्रत्यन्त मित्रपना--.शुद्ध स्वरूपका अ्रनुभव है सो रागादि 
अशुद्ध परिणतिको मेट कर है, रागादि अशुद्ध परिणतिका विनाश शुद्ध स्वरूपके अनुभव- 
को लिए हुए है, ऐसा भ्रत्यन्त मित्रपना--उनका [ पात्रीकृतः ] पात्र हुआ है भ्र्थात्‌ 
ज्ञाननय क्रियानयका एक स्थानक है । भावार्थ इस प्रकार है कि दोनों नयोंके अर्थसे 
विराजमान है ॥४-२६७॥ 

( वसन्ततिलका ) 
चित्पिडवंडिमविलासिविकासहास: 
शुद्धप्रकाशभरनिभंरसुप्रभात: ॥ 
श्रानंदसुस्थितसदास्खलितेकरूप- 
स्तस्येव चायमुदयत्यचलाचिरात्मा ॥५-२६८॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“तस्य एवं आत्मा उदयति” [ तस्य ] पूर्वोक्त जीवको 
[ एवं ] अवश्य कर [ आत्मा ] जीव पदार्थ [ उदयति ]) सकल कर्मका विनाश कर 
प्रगट होता है, अ्रनन्‍त चतुष्टयरूप होता है । झ्रौर कंसा प्रगट होता है ? “अचलाचि:” 
सर्वकाल एकरूप है केवलज्ञान केवलददोन तेजपुञ्न जिसका ऐसा है। और कंसा है ? 
“चित्पिण्डचण्डिमविलासिविकासहास:” [ चित्पिण्ड ] ज्ञानपुञ्लके [ चण्डिम ] प्रतापकी 
[ बिलासि ] एकरूप परिणति ऐसा जो [ विकास ] प्रकाशस्वरूप उसका [ हासः ] 
निधान है। और कसा है ? “शुद्धप्रकाशभरनिर्भरसुप्रभात:” [ शुद्धप्रकाश ] रागादि 
अशुद्ध परिणतिको मेठ कर हुआ जो शुद्धत्वरूप परिणाम उसकी [ भर ) बार बार जो 
शुद्धत्वरूप परिणति उससे [ निर्भर ] हुआ है [ सुप्रभातः ] साक्षात्‌ उद्योत जिसमें ऐसा 
है । भावार्थ इस प्रकार है कि जिस प्रकार रात्रिसम्बन्धी अन्धकारके मिटने पर दिवस 
उद्योत स्वरूप प्रगट होता है उसी प्रकार भिथ्यात्व राग द्वेषरूप भ्रशुद्ध परिणतिको मेट 
कर शुद्धत्व परिणाम विराजमान जीवद्रव्य प्रगट होता है। और कैसा है ? “आझनन्द- 
सुस्थितसदास्खलितकरूप:” [ आनन्द ] द्रव्यके परिणामरूप अतीन्द्रिय सुखके कारण 
[| सुस्थित ) जो आकुलतासे रहितपना उससे [ सदा ] सर्वकाल [ अस्खलित ] भ्रमिट है 
[ एकरूप) ] तद्गप सर्वेस्व जिसका ऐसा है ॥॥५-२६८॥ 
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( वसन्ततिलकां ) 


स्यादह्ाददीपितलसन्महसि प्रकाशे 

शुद्ध्वनावसहिसन्युदिते सयीति । 

कि बंधमोक्षपयपातिसि रन्यभावे- 

नित्योदय: परमय स्फुरतु स्वभाव: ॥६-२६दै॥ 

खण्डान्वय सहित अथ--“अयं स्वभाव: पर स्फुरतु” [ अय॑ स्वमावः ] विद्य- 
मान है जो जीब पदार्थ [ पर श्फुरतु ] यही एक अनुभवरूप प्रगट होओ । कैसा है ? 
/नित्योदय:” सर्द काक्ष एकरूप प्रगट है। और कैसा है ? “इति मयि उदिते अन्यभावे: 
कि” [ हति ] पूर्वोक्त विधिसे [ मयि उदिते ] मैं शुद्ध जीवस्वरूप हूँ ऐसा अनुभवरूप 
प्रत्यक्ष होने पर [ अन्यभावेः ] अनेक हैं जो विकल्प उनसे [ किं ] कौन प्रयोजन है ? 
कंसे हैं अन्य भाव ? “बन्धमोक्षपथपातिभि:” [ बल्धपथ ] मोह-राग-द्वेष बन्धका कारण 
है, [ मोक्षपथ ] सम्यग्दद्ंन-ज्ञान-चारित्र सोक्षमार्ग है ऐसे जो पक्ष उनमें [ पातिमिः ] 
पड़नेवाले हैं अर्थात्‌ अपने अपने पक्षकों कहते हैं, ऐसे हैँ प्रनेक विकल्परूप । भावार्थ इस 
प्रकार है कि ऐसे विकल्प जितने काल तक होते हैं उतने काल तक शुद्ध स्वरूपका 
प्रनुभव नहीं होता । शुद्ध स्वरूपका श्रनुभव होने पर ऐसे विकल्प विद्यमान ही नहीं 
होते, धिचार किसका किया जाय । कंसा हूँ मैं ? “स्याह्मददीपितलसन्महसि” [स्थाद्ाद] 
द्रब्यरूप तथा पर्यायरूपसे [ दीपित ] प्रगट हुआ है [ लसत्‌ ] प्रत्यक्ष [ महति ] ज्ञान- 
मात्र स्वरूप जिसका । शौर कैसा हूँ ? “प्रकाशे” सबे काल उद्योत स्वरूप हूँ । और 
कंसा हूँ ? “शुद्धस्वभावमहिमनि” [ शुद्धस्वभाव ] शुद्धपनाके कारण [ महिसनि ] प्रगट- 
पना है जिसका ॥६-२६६।॥ 
( वसन्ततिलका ) 
चित्रात्मशक्तिसमुदायमयो 5यमात्मा 
. सद्यः प्रणश्यति नयेक्षणलंड्यूमान: । 
तस्मादखंडसनिराकृतखंडसेक- 
सेकांतशांतमचवलं चिदहूं महो 5स्मि ॥॥७-२७०॥॥ 


सण्डान्वय सहित अर्थ--“तस्मात्‌ अहं चित्‌ महः भस्मि” [ तस्मात्‌ ] तिस 
काराएसे [ अहं ] में [ चिन्मह। अस्मि ] ज्ञानमात्र प्रकाशपुक्ष हूँ। भोर केसा हूँ ? 
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“अखण्ड” अखण्डित प्रदेश हूँ । और कैसा हूँ ? “अनिराकृतखंडं” किसीके कारण 
ग्रखण्ड नहीं हुआ हूँ, सहज ही अखण्डरूप हूँ । और कैसा हूँ ? “एक” समस्त विकल्पों 
से रहित हूं। और केसा हूं ? “एकांतशान्तं” [शकांत ] सर्वेथा प्रकार 
[ झान्‍्त॑ ] समस्त पर द्रव्योंसे रहित हूँ। और कंसा हूँ ? “अचलं” अपने स्वरूपसे 
सर्व कालमें अन्यथा नहीं हूं। ऐसा चेतन्य स्वरूप मैं हूं। जिस कारणसे “अयं 
ग्रात्मा नयेक्षणखण्ड्यमान: सच्यः प्रशश्यति” [ अय॑ आत्मा ] यह जीव वस्तु [ नय ] 
द्रव्याथिक पर्यायाथिक ऐसे श्रनेक विकल्प वे हुए [ ईक्षण ] अनेक लोचन उनके द्वारा 
[ खण्टयमानः ] अनेकरूप देखा हुआ [ सद्यः प्रणश्यति ] खण्ड खण्ड होकर मूलसे खोज 
मिटा-नाशको प्राप्त होता है । इतने नय एकसें कंसे घटित होते हैं ? उत्तर इस प्रकार 
है--क्योंकि ऐसा है जीवद्रव्य--“चित्रात्मशक्तिसमुदायमय:” [ चित्र | श्रनेक प्रकार 
अस्तिपना नास्तिपना एकपना अनेकपना श्र वपना अध्नर्‌ वषना इत्यादि अनेक हैं ऐसे जो 
[ आत्मश्नक्ति ] जीवद्र॒ब्यके गुण उनका जो [ समुदाय ] द्रव्यसे भ्रभिन्ननना [ मयः ] 
उस मय अर्थात्‌ ऐसा है जीवद्रव्यय इसलिए एक शक्तिको कहता है एक नय, किन्तु 
अनन्त शक्तियाँ हैं, इस कारण एक एक नय करते हुए ग्ननन्त नय होते हैं। ऐसा करते 
हुए बहुत विकल्प उपजते हैं, जीवका अनुभव खो जाता है। इसलिए निविकल्प ज्ञान 
वस्तुमात्र अनुभव करने योग्य है ॥७-२७०॥॥ 


न द्रव्येण खंडयामि, न क्षेत्रेण खंडयासि, न कालेन खंडयामि, 
न भावेन खंडयासि; सुविशुद्ध एको ज्ञानमात्र: भावो 5स्मि । # 


खण्डान्वय सहित अथ--“ज्ञानमात्र: भाव: भ्रस्मि” [मावः अस्मि] मैं वस्तु 
स्वरूप हूं । झोर कसा हूं ? [झ्ानमात्रः] चेतनामात्र है सर्वस्व जिसका ऐसा हूं। “एक:” 
समस्त भेद विकल्पोंसे रहित हूं। और कंसा हूं ? “सुविशुद्ध:” द्रव्यकर्म भावकर्म नोकर्मरूप 
उपाधिसे रहित हूं । और कसा हूं ? “द्रव्येणग न खण्डयामि” जीव स्वद्रव्यरूप है ऐसा 
अनुभवने पर भी में अखण्डित हूं। “क्षेत्रेण न खण्डयामि” जीव स्वक्षेत्ररूप है ऐसा 
श्रनुभवने पर भी में अ्खण्डित हूं। “कालेन न खण्डयामि” जीव स्वकालरूप है ऐसा 
अनुभवने पर भी मैं प्रखण्डित हूं। “भावेन न खण्डयामि” जीव स्वभावरूप है ऐसा 
अनुभवने पर भी मैं अखण्डित हूं। भावार्थ इस प्रकार है कि एक जीव वस्तु स्वद्रव्य 


# श्री समयसारकी झ्ात्मख्याति टीकामें इस अभ्रंश को कलदा रूप नहीं गिनकर गद्यरूप गिना 
गया है । श्रतः झ्रात्मस्यातिमें उसको कलझ रूपसे नम्बर नहीं दिया गया है । 


साध्य-साधक-अधिकार र्३७ 


स्वक्षेत्र स्वकाल स्वभावरूप चार प्रकारके भेदों द्वारा कही जाती है तथापि चार सत्ता 
नहीं है एक सत्ता है। उसका दृष्टान्त---चार सत्ता इस प्रकारसे तो नहीं है कि जिस 
प्रकार एक आम्र फल चार प्रकार है। उसका विवरण--कोई अ्रंश रस है, कोई अंश 
छिलका है, कोई अंश गुठली है, कोई श्रंंश मीठा है। उसी प्रकार एक जीव वस्तु कोई 
अंश जीवद्रव्य है, कोई अंश जीवक्षेत्र है, कोई अंश जीवकाल है, कोई अंश जीवभाव है-- 
इस प्रकार तो नहीं है। ऐसा मानने पर सर्व विपरीत होता है। इस कारण इस प्रकार 
है कि जिस प्रकार एक आम्र फल स्पर्श रस गन्ध वर्णो विराजमान पुद्गलका पिण्ड है, 
इसलिए स्पशंमात्रसे विचारने पर स्पशंमात्र है, रसमात्रसे विचारने पर रसमात्र है, 
गन्धमात्रसे विचारने पर गन्धमात्र है, वर्णमात्रसे विचारने पर वर्णेमात्र है। उसी 
प्रकार एक जीव वस्तु स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल, स्वभाव विराजमान है, इसलिए 
स्वद्रव्यरूपसे विचारने पर स्वद्रव्यमात्र है, स्वक्षेत्ररूपसे विचारने पर स्वक्षेत्रमात्र है, 
स्वकालरूपसे विचारने पर स्वकालमात्र है, स्वभावरूपसे विचारने पर स्वभावमात्र है। 
इस कारणा ऐसा कहा कि जो वस्तु है वह अखण्डित है। अखण्डित शब्दका ऐसा अर्थ है । 


( शालिनी ) 
यो5यं भावों ज्ञानमात्रो हमस्मसि 
ज्ञेगो ज्ञेयज्ञानमात्र: स नेव | 
ज्ञेयो ज्ञेयज्ञानकल्लोलवल्गन्‌ 
ज्ञानज्ञेयज्ञातृमद्वस्तुमात्र: ॥८-२७१॥ 


खण्डान्बय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि ज्ञेय-ज्ञायक सम्ब॑न्धके ऊपर 
बहुत अआान्ति चलती है सो कोई ऐसा समभेगा कि जीव वस्तु ज्ञायक, पुद्गलसे लेकर 
भिन्न रूप छह द्रव्य ज्ञेय हैं। सो ऐसा तो नहीं है । जैसा इस समय कहते हैं उस प्रकार 
है---“अहं प्रयं यः ज्ञानमात्र: भाव: अस्मि” [ जहूं ] मैं [अय्य यः] जो कोई [ ज्ञानमात्र)- 
भाव! अस्म्रि ] चेतना सर्वस्व ऐसा वस्तुस्वरूप हूं “सः ज्ेयः न एवं” वह मैं जेयरूप हूं 
परन्तु ऐसा जेयरूप नहीं हुं। कैसा शैयरूप नहीं हूं--ज्ञेय: ज्ञानमात्र:” [ ब्लेयः ] अपने 
जीवसे भिन्न छह द्रव्योंके समूहका [ श्ञानमात्र! ] जानपना मात्र । भावार्थ इस प्रकार है 
कि मैं ज्ञायक समस्त छह द्रव्य मेरे शेय ऐसा तो नहीं है। तो कैसा है ? ऐसा है--- 
“ज्ञानज्ञेयज्ञातृमहस्तुमात्र: शेय:” [ ज्ञान ] जानपनारूप शक्ति [ ब्ैय ] जानने योग्य 
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शक्ति [ ज्ञात ] अनेक शक्ति विराजमान वस्तुमात्र ऐसे तीन भेद [ महस्तुमात्र) ] मेरा 
स्वरुपमात्र है [ ड्वेयः ] ऐसा ज्ञेयरूप हूं । भावार्थ इस प्रकार है कि मैं अपने स्वरूपको 
वेद्य-वेदकरूपसे जानता हूं, इसलिए मेरा नाम ज्ञान, यतः में आप द्वास जानने योग्य हूं, 
इसलिए मेरा नाम ज्ञेय, यतः ऐसी दो शक्तियोंसे लेकर अनन्त शक्तिरूप हूं, इसलिए 
मेरा नाम ज्ञाता । ऐसा नामभेद है, वस्तुभेद नहीं है। कसा हूं ? “शानश्ेयकल्लोलवल्गन्‌' 
[ ज्ञान ] जीव ज्ञायक है [ ड्रेय ] जीव जेयरूप है ऐसा जो [ कल्लोल ] वचनभेद उससे 
[ बल्मन्‌ ] भेदको प्राप्त होता हूं । भावार्थ इस प्रकार है कि वचनका भेद है, वस्तुका 
भेद नहीं है ॥८-२७ १॥ 
(पृथ्वी ) 

क्वचिल्लसति मेचक क्वचिन्मेचकार्ेचक 

क्वचित्पुनरसेचक॑ सहजसेव तत्त्व सम । 

तथापि न विसमोहयत्यमलमेधसां तनमन: 

परस्परसुसंहतप्रकटशक्तिच्क्र स्फुरत्‌ ॥ ढ-२७२॥। 

खण्डान्वय सहित अर्थ--भावार्थ इस प्रकार है कि इस शास्त्रका नाम नाटक 

समयसार है, इसलिए जिस प्रकार नाटकमें एक भाव अनेक रूपसे दिखाया जाता है 
उसी प्रकार एक जीवद्रव्य अनेक भावों द्वारा साधा जाता है---“मम तत्त्व” मेरा ज्ञान- 
मात्र जीवपदार्थ ऐसा है । कैसा है ? “क्वचित्‌ मेचकं लसति” कम संयोगसे ,रागादि 
विभावरूप परिणतिसे देखने पर अशुद्ध है ऐसा आस्वाद आता है। “पुनः” एकान्तसे 
ऐसा ही है ऐसा नहीं है । ऐसा भी है--“क्वचित्‌ श्रमेचकं” एक वस्तुमात्ररूष देखने 
पर शुद्ध है। एकान्तसे ऐसा भी नहीं है। तो कसा है ? “क्वचित्‌ मेचकामेचकं” 
प्रशुद्धपरिणतिरूप तथा वस्तुमात्रूप एक ही बारमें देखने पर अशुद्ध भी है, शुद्ध भी है 
इस प्रकार दोनों विकल्प घटित होते हैं। ऐसा क्‍यों है ? [ सहज॑ ] स्वभावसे ऐसा 
ही है। “तथापि” तो भी “अमलमेघसां तत्‌ मनः न विमोहयति” [ अमलमेघसां ] 
सम्यर्इृष्टि जीवोंकी [ तत्‌ मनः ] तत्त्वज्ञानर्प है जो बुद्धि वह [ न विमोहयति ] 
संशयरूप नहीं होती--अमको प्राप्त नहीं होती है। भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका 
स्वरूप शुद्ध भी है, अ्शुद्ध भी है, शुद्ध-अशुद्ध भी है ऐसा कहने पर अवधाररा करनेमें 
अ्रमको स्थान है तथापि जो स्याद्वादरूप वस्तुका अवधारण करते हैं उनके लिए सुगम 
है, भ्रम नहीं उत्पन्न होता है। कैसी है वस्तु ? “परस्परसुसंहतप्रकटशक्तिचक्र” 
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[ परस्परसुसंहत | परस्पर मिली हुई है [ प्रकटशक्ति | स्वानुभवगोचर जो जीवकी अनेक 
शक्ति उनका [ चक्र ] समूह है जीव वस्तु । और कंसी है ? [ स्फुर ] सर्वकाल 
उद्योतमान है ॥६-२७२॥। 


(पृथ्वी) ' 
इतो गतमनेकतां द्धदितः सदाप्येकता- 
मितः क्षणविभंगुरं भ्‌ व्मित: सर्देवोदयात्‌ ॥ 
इत: परमविस्तृतं धृतमितः प्रदेशेनिजे- 
रहो सहजमात्मनस्तदिदमद्भुतं वेभवम्‌ (९०-२७३॥ 
खण्डान्यय सहित अथ--“अहो आत्मन: तत्‌ इदं सहज वैभव अद्भुत” [ अद्दो ] 
संबोधन वचन । [ आत्मन: ] जीव वस्तुकी [ तत्‌ इदं सहज ) अनेकान्त स्वरूप ऐसी 
[ बेभवं ] आत्माके गुरास्वरूप लक्ष्मी [ अद्भुत ] अचम्भा उपजाती है। किस कारणसे 
ऐसी है ? “इतः भ्रनेकर्ता गतं” [ इत॥ ] पर्यायरूप दृष्टिसे देखने पर [ अनेकतां | अनेक 
है ऐसे भावको [ गतं ] प्राप्त हुई है। “इत: सदा अपि एकतां दधत्‌” [ इतः ] उसी 
वस्तुको द्रव्यरूपसे देखने पर [ सदा अपि एकतां दघत्‌ ] सदा ही एक है ऐसी प्रतीतिको 
उत्पन्न करती है। और कंसी है ? “इतः क्षणविभंगुरं” [ इतः ] समय समय प्रति 
अखण्ड धाराप्रवाहरूप परिणमती है ऐसी दृष्टिसे देखने पर [ क्षणविभभंगुरं ] विनशती है 
उपजती है | “इत: सदा एवं उदयात्‌ ध्र्‌ व” [ हत) ] सर्व काल एक रूप है ऐसी दृष्टिसे 
देखने पर [ सदा एवं उदयाव्‌ ] सर्व काल अविनश्वर है ऐसा विचार करने पर [ भव ] 
शारवत है। 'इतः:” वस्तुको प्रमाणदृष्टिसे देखने पर “परमविस्तृतं” प्रदेशोंसे लोक- 
प्रमाण है, ज्ञानसे ज्ञेयप्रमाण है । “इतः निज: प्रदेश: धृतं [ इतः | निज प्रमाणकी 
दृष्टिसे देखनेपर [ निजेः प्रदेशश ] अपने प्रदेशमात्र [ धृते ] प्रमाण है ॥१०-२७३॥ 
( पृथ्वी 
कथषायकलिरेकतः स्खलति शांतिरस्त्येकतो 
भवोपहतिरेकत:ः स्पृशति मुक्तिरप्येकतः । 
जगत्त्रितयमेकतः स्फ्रति चिउचकास्त्येकत 
स्वभावमहिमात्मनों विजयते5द्भतादद्भतः ॥११-२७४। 


* खण्डान्वय सहित अथ - “आ्रात्मनः स्वभावमहिमा विजयते” [ आत्मनः ] जीव 
द्रव्यकती [ स्वमावमदिमा | स्वरूपको बड़ाई [ विजयते ] सबसे उत्कृष्ट है। कंसी है 
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महिमा १ “अदृभ्ुतात्‌ श्रदुभ्भुतः” आइचयंसे श्राइ्वयंरूप है। वह कसा है आदचय ? 
“एकत: कषायकलिः स्खलति” [ एकतः ] विभावपरिणामशझक्तिर्प विचारने पर 
[ कषाय ] मोह-राग-द्वं षका [ कलिः ] उपद्रव होकर [ स्खलति ] स्वरूपसे अ्रष्ट हो 
परिणमता है, ऐसा प्रगट ही है। “एकत: शान्ति: अस्ति” [ एकतः ] जीवके शुद्ध 
स्वरूपका विचार करने पर [ शञान्तिः अस्ति ] चेतनामात्र स्वरूप है, रागादि अशुद्धपना 
विद्यमान ही नहीं है । और कसा है ? “एकत: भवोपहति: अस्ति” [ एकतः ] अनादि 
कर्मसंयोगरूप परिणमा है इस कारण [ भव ] संसार चतुगगंतिमें [ उपहतिः | अनेक 
बार परिभ्रमण [ अस्ति ] है। “एकत: मुक्ति: स्पृशति” [ एकतः ] जीवके शुद्धस्वरूपका 
बिचार करने पर [ युक्तिः स्पृशति ] जीव वस्तु स्वकाल मुक्त है ऐसा अनुभवमें आता है। 
और कैसा है १ “एकत: जगत्त्रितयं स्फुरति” [ एकतः ] जीवका स्वभाव स्वपरज्ञायक 
है ऐसा विचार करने पर [ जगत ] समस्त ज्ञेय वस्तुकी [ त्रितयं ] श्रतीत अ्नागत 
वर्तमान कालगोचर पर्याय [ स्फुरति ] एक समय मात्र कालमें ज्ञानमें प्रतिबिम्बरूप है 
“एकत: चित्‌ चकास्ति” [ एकतः ] वस्तुके स्वरूप सत्तामात्रका विचार करने पर 
[ चिद्‌ ] शुद्ध ज्ञानमात्र [ चकास्ति ] शोभित होता है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
व्यवहार मात्रसे ज्ञान समस्त ज्ञेयको जानता है, निश्चयसे नहीं जानता है, अपना 
स्वरूपमात्र है, क्योंकि ज्ञेयके साथ व्याप्य-व्यापकरूप नहीं है ॥११-२७४।॥ 


( मालिनी ) 

जयति सहजतेज:पु जमज्जत्त्रिलोकी - 

स्खलदखिलविकल्पो 5प्येक एव स्वरूप: ॥ 

स्वरसविसरपूर्णाच्छिन्नतत्त्वोपलंभ: 

प्रसमननियमिताचिश्चिच्णमत्कार एब: ॥१२-२७५॥ 

खण्डान्वय सहित अथ -.. एप: चिच्चमत्कार: जयति” अनुभव प्रत्यक्ष ज्ञानमात्र 

जीव वस्तु सर्व कालमें जयवन्त प्रवर्तों। भावार्थ इस प्रकार है कि साक्षात्‌ उपादेय है । 
कंसी है ? “सहजतेज:पुक्षमज्जत्त्रिलोकीौस्खलदखिलविकल्प:” [ सहज! ] द्रव्यके स्वरूप- 
भूत [ तेजः पुक्ञ ] केवलज्ञानमें [ मज्जत्‌ ] शेयरूपसे मग्न जो [ त्रिलोकी ] समस्त ज्ञेय 
वस्तु उसके कारण [ स्खलत्‌ ] उत्पन्न हुआ है [ अखिलविकल्पः ] अनेक प्रकार पर्याय- 
भेद जिसमें ऐसी है ज्ञानमात्र जीववस्तु । “अपि” तो भी “एक: एव स्वरूप:” एक 
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ज्ञानमात्र जीववस्तु है। और कंसी है १ 'स्व॒रसविसरपूर्णाच्छिन्नतत्वोपलम्भ:” [ स्वरस ] 
चेतनास्वरूपकी [ बितर ] अनन्त शक्ति उससे [ पूण ] समग्र है [ अच्छिन्न ) अनन्त 
काल तक शाइवत है ऐसे [ तत्त्व ] जीव वस्तुस्वरूपकी [ उपलम्भ। ] हुई है प्राप्ति 
जिसको ऐसी है। और कैसी है ? “प्रसभनियमिताचि:” [ ग्रसम | ज्ञानावरण कर्मका 
विनाश होने पर प्रगट हुआ है [ नियमित ] जितना था उतना [ अ्चि। ] कंवलज्ञान 
स्वरूप जिसका ऐसी है। भावार्थ इस प्रकार है कि परमात्मा साक्षात्‌ निरावरण है 
॥१२-२७४५॥। 
( मालिनी ) 


अ्रविचलितचिदात्मन्यात्मनात्मानमात्म- 
न्‍्यनवरतनिसरत धारयद ध्वस्तमोहम ५ 
उदितममृतचन्द्रज्योति रेतत्समन्ता- 

ज्ज्वलतु विमलपूर्ण निः:सपत्नस्वभावम्‌ ॥१३-२७६॥ 


खण्डान्वय सहित अर्थ--“एतत्‌ प्रमृतचन्द्रज्योति: उदितं” [ एतव्‌ ] प्रत्यक्ष 
रूपसे विद्यमान “अमृतचन्द्रज्योति:” इस पदके दो अथे हैं। प्रथम अरथ--[ अमृत ] 
मोक्षरूपी [ चन्द्र ] चन्द्रमाका [ ज्योति) ] प्रकाश [ उदितं ] प्रगट हुआ । भावार्थ इस 
प्रकार है कि शुद्ध जीवस्वरूप मोक्षमार्ग ऐसे अर्थंका प्रकाश हुमा । दूसरा अर्थ इस 
प्रकार है कि [ अमृतचन्द्र ] नाम है टीकाके कर्ता आचार्यका सो उनकी [ ज्योति ] 
बुद्धिका प्रकाशरूप [ उदितं ] शास्त्र सम्पूर्ण हुआ । शास्त्रको आशीर्वाद देते हुए कहत्ते 
हैं --“नि:सपत्नस्वभावं समनन्‍्तात्‌ ज्वलतु” [ निःसपत्न ] नहीं है कोई शत्रु जिसका ऐसा 
[ स्वभाव ] अबाधित स्वरूप [ समन्‍्तात्‌ ) सर्व काल सर्व प्रकार [ ज्वलतु ] परिपूर्ण 
प्रताप संयुक्त प्रकाशमान होओ । कंसा है ? “विमलपूर्ण” [ विमल ] पूर्वापर विरोध- 
रूप मलसे रहित है तथा [ पूर्ण ] अर्थसे गम्भीर है। “ध्वस्तमोहं” [ ध्वस्त ] मूलसे 
उखाड़ दी है [ भोई ] भञ्रान्तिको जिसने ऐसा है। भावार्थ इस प्रकार है कि इस शास्त्र- 
में शुद्ध जीवका स्वरूप निःसन्देहरूपसे कहा है। और कैसा है ? “आत्मना श्रात्मनि 
आत्मानं अनवरतनिमग्नं घारयत्‌” [ आत्मना ] ज्ञानमात्र शुद्ध जीवके द्वारा [ आत्मनि ] 
छुद्ध जीवमें [ आत्मानं॑ ] शुद्ध जीवको [ अनवरतनिमग्न॑ घारयत्‌ ] निरन्तर अनुभव- 
गोचर करता हुआ । कैसा है आत्मा ? “अविचलितचिदात्मनि” [ अविचलित ] सर्वे 
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काल एकरूपजो [ चित ] चेतना वही है [ आत्मनि ] स्वरूप जिसका ऐसा है। नाटक 
समयसारमें अमृतचन्द्र सूरिने कहा जो साध्य-साधक भाव सो सम्पूर्ण हुआ। नाटक 
समयसार शास्त्र पूर्ण हुआ । यह भ्राशीर्वाद वचन है ॥१३-२७६।॥। 


( शादू लविक्रीडित ) 
यस्माद हं तमभूत्पूरा स्वपरयोभ त॑ यतो ब्नान्तरं 
रागद् षपरिग्रहे सति यतो जात॑ क्रियाकारक: । 
भुठ्जाना च यतो5नुभूतिरखिलं खिन्‍ना क्रियायाः फलं 
तद्विज्ञानधनो घमग्नमधुना किचिन्न किचित्किल ॥।१४-२७७। 


खण्डान्बय सहित अर्थ--“किल तत्‌ किश्वित्‌ अखिल क्रियाया: फलं अधुना 
तत्‌ विज्ञानधनोघमग्नं खिन्ना न किश्वित्‌” [ क्िल ) निरचयसे [ तत्‌ | जिसका अवगुण 
कहेंगे ऐसा जो [ किख्ित्‌ अखिल क्रियायाः फर्ल ] कुछ एक पर्यायाथिक नयसे मिथ्या- 
हृष्टि जीवके ग्रनादि कालसे लेकर नाना प्रकारकी भोग सामग्रीको भोगते हुए मोह-राग- 
हं षरूप अशुद्ध परिणतिके कारण कमंका बन्ध भ्रनादि कालसे होता था सो [ अधुना ] 
सम्यक्त्वकी उत्पत्तिसे लेकर [ तत्‌ विज्ञानधनोधमग्न॑ ) शुद्ध जीवस्वरूपके अनुभवमें 
समाता हुआ [ खिल्ना ] मिट गया सो [ न किख्ितू ] मिटने पर कुछ है ही नहीं; जो 
था सो रहा । कैसा था क्रियाका फल ? “यस्मात्‌ स्वपरयो: पुरा द्वत॑ं अभूत्‌” [यस्मात्‌] 
जिस क्रियाके फलके कारगा [ स्वपरयोः ] यह गअ्रात्मस्वरूप यह परस्वरूप ऐसा [ पुरा ] 
अनादि कालसे लेकर [ द्व॑त॑ अभूत्‌ ] द्विविधापन हुग्ना । भावार्थ इस प्रकार है कि मोह- 
राग-द्वेष स्वचेतना परिशति जीवकी ऐसा माना। और क्रियाफलसे क्‍या हुआ ? 
“यत:ः ग्रत्र अन्तर भूत [ यता ] जिस क्रियाफलके कारण [ अन्न ] शुद्ध जीववस्तुके 
स्वरूपमें [ अन्तरं भूत॑ | अन्तराय हुमा । भावार्थ इस प्रकार है कि जीवका स्वरूप तो 
अनन्त चतुष्टयरूप है। अनादिसे लेकर अ्रनन्त काल गया, जीवने अपने स्वरूपको नहीं 
प्राप्त किया, चतुर्गेति संसारका दुःख प्राप्त किया, सो वह भी क्रियाके फलके कारण । 
और क्रियाफलसे कया हुआ ? “यत: रागद्व षपरिग्र हे सति क्रियाकारकै: जात॑” [ यतः ] 
जिस क्रियाके फलसे [ रागद् ष ] अशुद्ध परिणतिरूप [ परिग्रहे ] परिणाम हुआ । ऐसा 
[ सति ] होनेपर [ क्रियाकारके: जात॑ ] जीव रागादि परिश/मोंका कर्ता है तथा भोक्ता है 
इत्यादि जितने विकल्प उत्पन्न हुए उतने क्रियाके फलसे उत्पन्न हुए। और क्रियाके 
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फलके कारण क्या हुआ ? “यतः अनुभूति: भ्रुज्ञाता” [ यतः ] जिस क्रियाके फलके 
कारण [ अनुभूति! ) आठ कर्मोंके उदयका स्वाद [ ब्ुल्लाना ] भोगा। भावार्थ इस 
प्रकार है कि आठ ही कर्मोके उदयसे जीव अत्यन्त दुःखी है सो भी क्रियाके फलके 
कारण ।॥। १४-२७७॥ 
( उपजाति ) 

स्वशक्तिसंसूचितवस्तुतत्त्व- 

व्याख्या कृतेयं समयस्य शब्दे: । 

स्वरूपगुप्तस्थ न किचिदस्ति 

कतेव्यमेबामृतच खसूरे: ॥१५-२७८॥ 

खण्डान्बय सहित अर्थ--'अमृतचन्द्रसूरे: किश्चित्‌ कतंव्यं न अस्ति एव” 

[ अमृतचन्द्रतूरेः | ग्रन्थकर्ताका नाम' अमृतचन्द्रसूरि है, उनका [ किश्ित्‌ | नाटक 
समयसारका [ कतेव्यं ] करना [ न अस्ति एवं ] नहीं है। भावार्थ इस प्रकार है कि 
नाटक समयसार ग्रन्थकी टीकाका कर्ता अमृतचन्द्र नामक आचार्य प्रगठ हैं तथापि 
महान हैं, बड़े हैं, संसारसे विरक्त हैं, इसलिए ग्रन्थ करनेका अभिमान नहीं करते हैं । 
कैसे हैं प्रमुतचन्द्रसूरि ? “स्वरूपगुप्तस्थ” द्वादशांगरूप सूत्र प्रनादिनिधन है, किसीने 
किया नहीं है ऐसा जानकर अपनेको ग्रन्थका कर्तापना नहीं माना है जिन्होंने ऐसे हैं । 
इस प्रकार क्‍यों है ? कारण कि “समयस्य इय॑ व्याख्या शब्दें: कृता” [ समयस्य ] शुद्ध 
जीवस्वरूपकी [ हये व्याख्या | नाटक समयसार नामक ग्रन्थरूप व्याख्या [ शब्द कृता ] 
वचनात्मक ऐसी शब्दराशिसे की गई है। कंसी है शब्दराशि ? “स्वशक्तिसंसूचित- 
वस्तुतत्त्वे:” [ स्वशक्ति ] शब्दोंमें है अर्थभथों सूचित करनेकी शक्ति उससे [ संश्नूचित ] 
प्रकाशमान हुआ है [ वस्तु ] जीवादि पदार्थोका [ तक्त्तः | द्रव्य-गुण पर्यायरूप, उत्पाद- 
व्यय-प्रौव्यरूप अथवा हेय-उपादेयरूप निश्चय जिसके द्वारा ऐसी है शब्दराशि 
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इत्याद्यनेकनिजशक्ति- 
इत्यालोच्य विवेच्य 
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चिब्छक्तिव्या प सर्व स्व- 
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नीत्वा सम्पक प्रलय- 
नैकस्य हि कर्तारो हौ 
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पूर्वेबद्धनिजकर्मे - 
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यत्र प्रतिक्रमरामेव 
यत्सन्नाशमुपैति तन्न नियत 
यदि कथमपि घारावाहिना 
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वर्णाय : सह्दतिस्तथा 

वस्तु चैकमिह नान्‍्यवस्तुनो 
विकल्पकः पर कर्ता 
विगलन्तु कर्म विषतरु- 
विजह॒ति न हि सत्तां 
विरम किमपरेणाकार्य 
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